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AVERTISSEMENT DE L’fiDITEUR 


Nous rappelons que le premier volume de la Religion 
mlique a paru a notre librairie en 1878, el que le 
Iroisieme, comme Tauteur Favail aiiuoru'd, etait aux 
Irois quarts imprimc depuis 1877. La quatvieme partie 
de Toil vrage avail, eii eflet, servi a M. Btvrgaignc d e lliese 
de doctoral, avec une iritroduclioii el une c-onclusiou 
qui out ele fondues dans riniroduciion dn prenii(n' 
volume. Le litre de la Iheso dt^il cehii d(^ celte. qua- 
trieine partie, Len bieux soiwe/ ains la Religion eiklique. 
Le loiiie III compreud. en* outre, une (umclusion nou- 
velle, pour Fouvrage entier, deux Index el des Additions 
el Corrections. L’ouvrage esl aujourd’liui complel. 




CH^PITRE IV 

HAPPOfiTS BES ELEI^ENTS MA DES EIJmENTS PEMELLES. 

— RAPPORTS DES ELEMENTS BE mEME SEXE ENTRE EUX, 


SECTION PBEMIEHE 

LE SOLEU; ET LES ELEMENTS FEMELLES 

Nous avoiis eu cUyaroccasioii dans lochapitre precedciit 
()(; pour coiistater le sexe attribue au cielet a la torre, do 
remarquor qii’ils etaieiit appeles, tantot tan UM; ditto’d ; 

(]uc‘ de CCS deux tonnes, le second ne signifiait pas necessai- 
roment « les deux meres », mais pouvait comrae le premier' 
etre applique a un couple de parents designe, selonun usage 
bion coimu do la laugue vedique, par le duel de run ou de 
Tautre des noms des objets formant le couple; enfln qu’iletait 
rieanmoins incontestable que le ciel^ coinmc la terro, avail 
4te quelquefois considere corame feihelle. tiue le ciel et la 
terre forment d'ailleiirs un couple de femelles et merne de 
meres (la inytliologie vedique^ne recule pas devant co para- 
doxe) ou, ce qui ost certainement la conception la plus 
ordinaire, un couple de parents, nous no pouvons, pour 
retude de lours rapports avec les elements males, trouver de 
meilleure place que la premiere dc la serie comprenant les 
divers elements iemellcs : e’est du reste celle que nous leur 
a\dons assignee deja dans le chapitre III. 

Le soleil, fils dii ciel, X, 37, 1 , a pu aussi etre congu eonirnc 
leflls du ciel et de la terre, qui, nous Favons dit deja ", sont 
lepere et la mere de tons les phenomenes qui se produisent 
dans respace oiUTM’t entre eux. Je crois done que dans les 

1. I, . 

2. Doni le sens it’eat i^aotals « les. Ueujc peres ». 

L j, p. ■■ 
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formules quo iious renobutrerons plus loin' t 
Soma doniies comnie fils du cicl et de la terrcvjmuvent re 
senteivlxv soleil aiissi bien quo les autros formes dii Soma 
oil du feu. Le soleil (railieurs remplit les deux inorides de ses 
rayoiis, IX, 41, 5, cf. I, 84, I; c’est par Jui qiilndra a fait 
briller les parejits, VI, 32, 2, c’est-a-diro encore lo ciol et la 
ter re. On exprime anssi la iiiome idee eu disant quo le soleil 
a « iuit croi!re))Ies deux mondes, VIK, 7, et, dans le 
langage myiljologiqne, il uy apasloin do la a dire qu41 les 
a engondres. Nous verrons qu'on effet Agni, dont rune des 
fornies est ie soleil, passe puur le pcro des deux mondes en 
meme temps quo pour lour fils. 

C’est iiaturellemeut avec I’auroro quo le soleil ales rela- 
tions los plus etroiies. L'aurore cooduit le (c clioval Mane », 
r « ceil des dioux ).>, Vil, 77, 3, c’est-ji-dire precede Je soleil 
qiiij. lorsqifil brille a rorient, para.it sortir de rauroro, I, 
121, 6, oil, scion roxpression deja plus caracteristique dn 
vers Vll, 63, 3, do e sein » des anrores. On a done dit do 
r,aurorc^ non seulement qu'elle enfante la liimiero , ill, 61, 
4, mais qu’ciiefait briller, Vll, 80, 2, ot, en pro]>rf\s terrnes, 
qu'elle fc eniaiito le soleil, Vll, 78, 3. 

Fils de rauroro, le soleil est anssi son amant et son epoux. 
D'abord il la poursuit, 1, 50. 4: IX., 84, 2, corarne un liomme 
qui poursuit unc femme, 1, 115. 2. Puis sos rayons s'unissent 
a ceiix de Taurore, VIll' 3, 18 : X, 111, 7. cfM, 113,9; 123, 
12; 124, 8; 137, 2: Vll, 01, i; X, 35, 5. Aux vers 11 et 12 
de rhymne I, 92 a Paurore, ii est dit tour a tour qidolle 
briile avec Fcclat de son amant •> et qnmlle ajiparait avec 
les rayons du soleil Cos deux Ibrinules sont evidomment 
equivalentes. Quand on dit qifelb^ vieut da memo lieu que 
sou amant, Vll, 7(8 3, il est cbiir quo cet amant ne pout 
etro encore que le soleil. J'en dirai autaat <le lb< amant de 
rauroro » auquel Agni est compare pour son eclat, I, 69, 1 
et 9 ; Vll, 1 tf, 1 , cf. 2. EMin ibiurore est appeloe exprossement 
Ibcepouse du soleii. », V.11, 75, 5. 

Oertains [eissages deja cii;es, qui poavent signifler quo 
l'auroi‘e brille rc en meme temps que » le sobul, par oxemple 
les vers 1, 113, 9; Vll, 9i, 1/ pourraient aussi s'entendro 
eu ce sens (|ifelle brille <c par » le soleil, quo ie soleil la fait 
briller, et (!e lait: ie soleil est considere coiumo le pere des 


1 , p. 4 et 21. 



aur^res aa ws Hr 2, c4 on lui compare Brahmans 
pere des priei'es. Aille encore il est d it, tsiiioa qu’il 
ejageiHlfe, au moins qu’il « lacbe VII, :;3(>, 1 ; 81, 2, dos 
vaches qixi paraissen^^^ les aut|Dres. 

Quoiqae rdlemODt male dont los forrnulefc; yediqnes inen- 
tionneTit les relations diveri^es avec les eaux du ciel. doive 
representer pniicipalcineiit reclair, on ne pent nier que des 
rapports arialogiios n/a,ieat dtd congus aiissi entre les eaux 
et ie Soleil. Les nuagesqu’il «depassow, 1, 141, 13; X,77, 3, 
les eaux qu'il convre do ses rayons, VII, 47, 4, cf. IV> 38, 10; 
X, 178, 3, lout (Labord tenn enfcrme. Le soleilaete cacdie dans 
la mer (ceiestoj, X., 72, 7. C'est de la que B/iliaspatile fait sor« 
tir,X, 07, 5. C ost la que Soma i’engendre, IX , 42, 1. Enflj), les 
« rivieres qui oiu accru IVoil unique », IX, 9, 4, iie peuvent 
etre que les eaux du eiel coi)siderees comme les nourriees du 
soleiL On voit par la quo le perj^onnage d’Apan^ Napat, le : 
<( fils des (‘aux », que nous verrous i<lentifie tour a tour a 
Agrii et a Soma, pourrait represeiiter le soleil aussi bien que 
reclair. 

La formule « eelibataire ou marie », appliquee au soleil, 
V, 4L 7, pourrail; aussi faire allusion a vine union intermit- 
tente du soieil avec les eaux, aussi bien qii’a son union dvya 
constatek^ avec les a.tiror*es L 

Enfin, si Je suleil a'est pas foriuollement appele Je ii.Ls 
do?s prieres comme Agni (d; Soma, on dit du moins de lui, 
on yertu de lactioii aitribueo aux divers elements du sacri- 
lice sur les phenomenes celestes, quefii prier(}*ra foil briller, 
X, 138, 2. ■ 

^JiiCTlON II 

1/KCLAiR ET LES ELEMENTS FEMEI.LE8 

Nous lie faisons dgurer ici leclair que pour memoire. 
On ila pas oiiblie que e’est par le noni <l’Agiji ou de Soma 
qu il Gst designe dans ies fonnules vediques. O'ost dene dans 
les sections suivantes que dovrojtt etre etudiees celies de ces 
formulcB qui paraissent concenieiLles rapports inyiliiques de 
leclair, soil; avec le ciel et ia terre, soil avec les eaux du 
ciel. 

1 V Moiuo oth'iervi.uion sur ropitiiciA* donuro. art soi*.Mi an vers I, S-L 5, 

kI, coimao UOILS le U>iu, cil'i siVnUje a aiaa.iii ». 



SECTION' in v' \ 

AGNJ ET LES DIYEKS ELEMENTS FEMELLES 


§ — AGNl ET LE CIEL KT LA TEHKE 


Nous coinmcmceroiis, selou le plan adopte, par les rapports 
(TAgni avec le ciel et la terrc. Agni est appele exprossement 
le fils du ciel et de la terre, III, 25, 1, cf. I, 59, 4 ; III, 1* 3; 

140, 2, le fetus des deux moudes, X, 1, 2 De la uuc pro- 
uiifee explication possible pourles passages qui mentionaeut 
sans autre designation les parents, pilard, I, 31 , 4 et 9; III, 5, 
8; IV, 5, 10; VI, 7, 4 et 5; X, 8, 3 ; 11, 0, ou inerne. si Ton 
interpreteairisi le duel mdiardAe^ udoux meres » d’Agni, I, 
140, 3; HI, 1, 7; V, 11, 3; VII, 3, 9; 7, 3, cf. X, 5, * 3, ou 
d'Apam Napat, I, 122, 4, qui n’est autre qiie le feu 
celeste. Toutefois les deux meres, ou selon i’expression du 
vers I, 140, 3, les deux vacbes qui ont un rneme veau, peu- 
vent aussi representer, comme nous le verrons plus loin, Tau- 
rore et la uuit, etnous reconnaitrons on outre dans les deux 
morceaux do bois d’ou le feu sort [uir lo frotternent un autre 


couplede parents d' Agni. 

^ Le title de fils du ciel et de la teri'e pmit sembler au pre- 
mier abord peu^caracteristique. En fait, Agni le partage avoc 
tons 1(‘« dieux, et plus generalornent avec tous les etres^ Au 
vers VL 51, 5, les suppliants iuvoquent Agni sous le liom de 
« frere )) en nieine temps qu'ils invoqiient le ciel et la terre 
sous les noms de perew et de « mere ». Toutefois Timage 
du ciel et de la terre embrassant tons les etres, les renfer- 
niant dans leur sein^, se precise <piand il s’agit d’Agai. En 
qffet, Agni qu’enveloppeat les deux mondos, V, IG, 4, non 
seuiement brille outre ces deux mondes, I, 96, 5; III, G, 4 ; 
VII, 12, 1, cf. IIL 5, 9; 55, 2, des sa naissance, X, ^15, 4, 
mais les remplit, I, 73, 8; 48, 0, en iiaissant, III, 2, 7 ; 

3, K); G, 2; VI, 10, 4; VII, 13, 2; X, 45, G; place dans le 
sein dos deux mondes, sos parents, cf. VII, G, G, il remplit 
tous les espacos du ciel, I, 140, 1. Il entro dans les deux 



kqiides. WI* S'* '80j-S, -«;qqpime daiis Uhe sede (raere 

ou il sejbuyaqrait sous forrcia brfoetus} », III, 7, ii'Ces traits, 
qui conviennent surtout a la description du fen cdieste, nous , 
foint voir prineipalement dans le rapprirt d'Agiii, considdre 
cqmrnc fils, avec le ciol ofc la terre, considdres comtne pere 
et comroe mere, un rapport du con term au contenant. Agni 
est d’a.ilieurs « accru », VII, 7, 5, c’est-a-dire nourri par le 
ciel et la terre, ses parents, III, 2(5, 9, cf. VII, 2, 5. Re- 
inarquons encore que le feu qui brille entre le ciel et la terre 
pquvait rappeler celui qui s’alluiae entre deux inorceaux de 
liois ou entre deux pierres qu’on frotte Tune contre Tautre : 
les deux pierres entre lesquelles Indra fait jailiir le feu, II, 
12, 3, semblent bien ctre ies deux inondes. 

Mais Agni est aussi dans un tout autre sens le fils du ciel 
et de la terre. II nait eii effet, rtsur la terre, dans le ciel. 
L’Agni, fils du ciel, VI, 49, 2; IV, 1, 10 ; X, 45, 8, ou selon 
rexpression plus clairc encore du vers I, 143, 2, I’Agai qui 
nait dans le ciol supreme, I’Agni qui a'sa matrice dans le del, 
X, 88, 7, pent representer TAgni celeste p.ar opposition a 
celui qui nait et s’etend sur la terre, « sa mere », VIII, 92, 
2, etnous avons deja reconnu dans les vers X, 2, 7 et 46, 9, 
on les eaux sont nominees avec le couple du ciel otde la terre 
comme avautengendre Agni, une allusion aux trois naissances 
differentes d'Agni dans les trois mondes du ciel, de la terre 
et de ratmospliere. En ce sens surtout, le del etla terre out 
](U etro consideres comme deux meres, plutot quo. comme lo 
pere et la mde d’Agni. » • , 

Le rapport concu entre Agni et lesllcux mondes peutd’ail- 
leurs etre renverse. Cos par«nts auxquels il doit la vie, ii les 
fait « grand: r » des sa naissance. III, 3, 11; car des sa 
naissance aussi, illes fait briller. III, 2, 2, cf. I, 1-13, 2; Hi, 
25, 3, et les « etend », III, 0, 5; V, 1, 7, lui, leur tils, X, 1, 
7, par la dai’te qu’il repand, VI, 1, 11 ; 4, 0. (les traits qui 
ne conviennent proprement qu’aux feux celestes du soieil et 
de I’eclair, nous conduisent a celui du vei’s III, 5, 7, d’lipres 
lequel .Agni rajeunit ses parents (ou ses deux meres? tndlnm). 
On flit encore de lui qn’il a soutenu, etaye les deux mondes, 
1, 67, 5, on les separant Tun de Eautro, 8, 3. De hi a dire 
qu’il les aafaits)), il n’y a qu’un pas et cepas a e?d franebi. 
Nous lisons eu effet au vers I, 96, 2, qu’Agni a engendre le 
del, et au vers I, 96, 4, qu’il est le pere des deux mondes. 
Le vers IV, 6,'%?^!^ done etre entendu en ce sens quo rien 



Ke rempeche, quand il le desir«, d’engendrer mdme son pere 
::’ot sa mere ' V 

II semble mime que les deux mondes, apres les(jHels Agni 
mugit comme im tarreau, X, 8, 1, ont ete aussi considerds' 
comme ses fomelles. Les deux epousesd’Agni, III, 1, 10, pea- 
vent, il est vrai, representer deux femelles placees, rune sur 
la terre, rautre daiis le ciel*, aussi bieu que le cici et laterrq 
usemes. Mais au vers III, 0, 4, ces deux epouses, appe- 
lees en meme temps deux vaclies, semblent bien idetitiqiifes 
,au ciel et ala terre “ nommea dans le meme vers. Les deux 
femelles qiii trerablent a la naissance d’Agtii *, I, 9.5, 5, pa- 
raissent bien etre le ciel et la terre, cf. I, 31, 3; or, ellos 
sont comparees a deux femmes qui lui temoigueraient leur 
amour, I, 95, 6, cf. 5. 

Passons maiutenaut aux relations d'Agni avec les diffe- 
rentes femelles terrestres. 


§ IL — AGNI ET LES DIY.BRS ELEMENK I’lSlIEI.LES Dt,T CULTB 

Le feu terrestre reqoit I’epitliete ranrjd « naissant dans le 
boi.s », X, 79, 7, cf. V, 1, 5, qui n’a pas besoiii d’explica- 
tion. G'est a la meme origine d'Agni qii'ii ('st fair allusion 
dans la formule « Tu es ne vivant du sec », I, (>8, 3, anti- 
these qui rappelie celie du ver.s 111, 23, 1 ; « Agni immortid. 
■ dans les vieux iiui.s » (cf. encore X, 1, 5;!). Les passages qui 
nous interessentr Li siirftmt sont ceux on le feu est appele 
expressement le tils, WTI, 23, 25, le fodus, X, 40, 5, des 
arbres, ou des ptante.s, II, 1, It; III, I, 13; Vil, 4, 5; X, 
91, 6 . Les termes que je traduis par ce deniior mot, i-lrmUt, 
et mhadki, sont egalement ferninins en Sanskrit. A^oil.i done 
deja pour ie feu terrestre urn* premibre sorto de « meres ». 

Les morccau.x. de liois qui serventa ullumer lefcu del’autel 
recoivent le nom iXarani, I, 127, 4. C'e.st le frottemeut de 

i. La conjecture tie M, M . R. et Gr. sui* ie sous tiu uu»t t< recep- 

taoie, matrice v -au iiominatiL, se^nb^^ bien aventureuse. J-en laid, avec 
M, LudvNog, le geiiiiil' tl’uu moi aatvi u donueur >• ou a conqueranf I)e8 
lors, (nmH doit i^tre pris imj-erdonneilcnient. Guaud au. (pi-ni (.R v/e.v/ya satuXi. 
il me isemlde permis de ie coudtruire, avee doif, avec at'drl. L^^ 

!8ujet iogique, avoc le passif imperaotiuel, oeut etre ait genitif audsi (deu 
qu’a riiisti'i.imentaL 
t. Voir plus lias, section V7, § l> et 6. 

Dy&viK vt)!!' I, p. et plur. ba.3, ebapitro V, section i, 

4. PorUvnt danw oe paswag-e ie nom de TTash/vi, of. IIJ, p. 47. 



ces motceaux de, feois, assimi)4 a un barattage^ qvii prodait 
Fetincello, ^i’on le norn de f< Fils de la force » dobae i Agai 
CVoir surtout V, IJ, 6, of. Vf, 48, 5). Mais cetto formule 
'abitraite h ici que c^=iile du vers V, 0, 3, 

ou il est did que I’arao?^ a fiiifante Agni comine ixn 

petit. L’arrtn* (ferninia singu|ier) est done cousidevee cornme 
uae mere d’ Agni. AiUeurs le uK^me terrne est employe aa 
duel pour designer les deuxinorceaux de bois, I’un male, i’au- 
tre fcraelle, dans losquebs les deux liommes ont engendre 
Agni, VII, 1, 1, qui ,y ost de])o.st> comme nu feetus, III, 29, 2. 
II y a la, ainsi que nous Favions annonco, Fune de.s explica- 
tions pos.sibles des nombrouses forraules concernant les « pa- 
rents » d’Agni. Ce sent probablenient le.s Aranis qui sent de- 
signes par le duel du mot mdtri « mere » fni vers VIII, 49, 15, 
oh il s’agit du feu renferine dan.s le bois et alliime par le.s 
hoinmes. 

Reinarquons, avant dc quitter le .svijct de la naissance 
d’Agni « dans le bois », que le.s plantes n’enfantent pas .seu- 
lernent Agni, rnais qu’elle.s hii servent de uourriture, VII, 
8, 2, cf. IV, 7, 10 et 11 ; VI, 48, 5, co qui permet de dire 
que sa raatrice est sa uourriture . I, 140, 1, ou, comme au 
vers X, 79, 4, d'un air de mystere at, .sous forme d'enigme, 
quo le ftetus eii naissant devoro ses parents (les Ai’anis) V 

La production du feu au raoyen des Aran is pout etre 
aussi considereo comme Fo'uvro des mains, VII, I, 1, ou, 
scion line formule plususitee, des dixdoigts du sacrifleateur. 
Oes dix doigts sont dix soutrs, et l?i fonnfil^ dn vers IV'’, (>, 
8, d’apres la'jaelle les dix soeurs ont% engendre o Agni chez 
les races humaines, nou.s ♦noutre qu’clles auraiorit pu etre 
aussi considerees comme les inero.s du feu. Mais au vcisi HI, 
29, 13, ce sent dix sovars viergos qui saisissont seuleinent 
Agni apres sa naissance. 

L’aliraeat du feu n’e.st pas seiilerneut le bois. C'est aussi, 
on pent raeme dire, dans Fordre du saciulice, G’e.st surtout 
FoflVande. Toutcsles otlrandes sont sacrifiees dans ie feu, X, 

It 3<‘ Fie cFois p;iq qu'uuc imiro !.V»iquule >tn),v’aiaT.iFjv\e, celje dn vei.ii a, 
1, celebrant la croUs-ance nierveiileuse d'A^ni, renferme nnc aMusion 
particuliere :.uix. Ara/ds. l/idee <jft« pooie paraH- avoiv cn vne simple- 
meni (pirAgiu csi ^'nind et (on des sa uairisafice, (pril i!e rfon apjKt- 

ritioii owtFv^ les deux morceaux de bois ou, par exeinpiej onire le oud el l;t 
tefre, Cest du re.ste ce ii.u'exprhufi la. tiu inerne vers: « t,}uauii eelle ■> 

(an siug’idier) u ijui w’a pas do maincUes I'a entaaie, ii est immedmienunir 
adulle, » 



-r'i , 

91 , 8, ies ammaux comine le Soma,, 14. Mfils, ^ 
Itii'appartient en propre est le heuiTC,, X, 51, 8. Le, beurre 
est sa nourriture, 11, 35, 11; X, 69, 2, ou, selon lV,xpression 
pittoresqueduvers XviSO, 6, le p&turage rFAgin est dans 1^, 
beurre. C’estle beurre qui « I’accroit », X, (.>9, 2, cf, V, 11,; 

3 .14 6, qui lui fait je ter Jesflarnmes, 1, 127, 1; X, 09, 1^2 . , 
mV®'***^ ^ 22. Mais la 

termule la plus intdressantoici pour uous, paree qu’elle nous 
montre etendu a Toffrande le zooinorphisine eii usage pour la; 
representation des phenornenes celestes, c^est celle des verS 
V 1 3 et 3, 2 : « Agni est oinl de Taclxes o. Dans cette 
form'ule que nous verrons plus souvent appliquee a Soma, les 
vaclios doiyent designer de preference le beurre, nourritui-e 
propre du feu, conirne elle designe ailleurs le lait male au 
breuvage sacre'. 11 faut pmit-etre interpreter de meme an 
vers HD 9r « troupeaux » qui se reunissent « dans le 

feu » quaml 11 est allume le matin A An vers 1, 69, 3, cesont 
les breuvages en general qui sont compares .a des vaclie,? dans 
cette formule : <c Agni, qui connait la donceur des breuvages, 
pareille a la mameile des vacbes. » Ailleurs, HI, 1, 8, dans 
une description des effets produitssurle feu par lesgouttes de 
beurre qui y coulent, le terme brMmma\h applique a Agni, 
eveille I’idee d’un petit nourri par sa mere, ou plutot ici par 
%eii meres. Et en effet Agni est .aussi oxpresseinent appele 
'<1111 petit » qui prend des forces « quand les cnillers vien- 
nent vers lui I, 145, 3. Au vers III, 5, 8, les « meres » qui 
r « accroissente vtvec « le beurre » peuvent done etre, ou 
les cuillers, ou les gOuttes do beurre elles-memes. L’idee 
cjufAgni est le fils do I'offrando.resuUe encore de la formule 
« Le beurre est la inatrico d’Agui », 11, 3, 11, cf. Ill, o, 7. 

D’autre part les gouttes de beurre sont represeritees comme 
de belles jeunes femmes souriantes qui s’unissent a Agni, IV, 
58, 8. Au vers suivant, elles sont encore comparees a des 
jeunes fllles qui se parent pour le mariage. II est vrai que 
dans ce passage Fexpres.sion « gouttes de beimre » est elle- 
radme figuree et designe, comme on I’a vu dejaD les priere.s. 


1. Sup le sysU'iiu« <)<• ^l■aaucti.■m <iui consisle a siil!.4Vnu*p piuaimeiit et 
''iinnl'emeiit 1<t terme de lait a cclui de vaclie, v<.i'ip ines oiiservations sup 
lU li'u.resde rl.etori.vue dans le tC.g-Vctu, .. o/e /« .Suc'fle <k hn- 

.imHqW, IV. p. 154 et suiv. - Tirago.-a part, p. 5i» et sun ., , : 

^ Voir plus bas la comparaisou ti Agiii avoq iJiie eiiible ou entreat ieb. 

vaches-prieres, p, i 



; d'en conclure qae ISs’l^uttes de 

bedi^re reefes ^iaient C(>nsid4rees, elles aassi , CGihffie des 
epoases d'A^i; La chose est d’autant plus vraisemhlablc que 
■ les cuillers pL 6, 1, cf. 19, 2; 

3; 12, 1 ; V, 6, 9; 28. 1 ; tl, 11, 5; 63, 4; 'VII, 43, 
2; X, ies cuiliers « qui vont vers Agni », 

I, 144, 1 ; Y, 21, 2; VIII, 23, 22; 44, 5; 49, 2, qui le « clioi- 
sisscnt i#, T, 158, 7, sont aussi appelees dcs jeiines femmes, 

VII, 1, 6, et qu’on dit d’Agni, d’Agni qui « leur fait bon 
accueil », X, 70, 1, qu’il est baise par labouche(/*<(emte/(e«l 
dans la bouehe) de la cuiller, yill, 43, 10. 

: Nous tenons de rappeler qu’aux vers lY, 58, 8 et 9, ce sont 
les prieres qui, sous le noni de « gouttes de beurre ' », sont 
representees couDiie dc indie's jeunes femmes sonriantes qui 
•s’unissent a Agni, ou coriipardes a des jeunes lilies qui se 
parent pour le rnariage. L’etroile union dii fen du sacrifice 
et de la priere, YlT,"l, 14; X, 162, 1, cf. YllT, 91, 2, n’est 
pas toiijours cxprimee sous cette forme. Au vers III, 2, 1, 
cf. 11 , 2, e’est une sortc d’agenceraent mecanique. Mais la 
formule du vers VII, 10, 1, Agiii « eveiile » les pritu’es qui 
s’eveillent « volontiers », suggei'e naturel lenient dans lelan- 
gage des /lisliis I'idee d’une assimilation des prieres a des 
epousesou a des amantes *. 11 est dit aussi qu’Agni est airae 
des tens qu’il « ereille «, V, 44, 15. Enfin riiyrane est 
expresseraent compare a vine femme qui, selon le terme 
consacre, s’approclie « volontiers » de son epoux, etlepoete 
exprimo le vaui qu’olle puisse toucher JC fouir d’.-Vgni, X. 
91,13. 

Les prieres des pretres, oompagnesdu feu qu’ils allurnent, 
ont pu etre aussi, par la raison qu’elles naissont en memo 
temps que lui (cf. I, 60, 3, et X, 11, 4), etre considerees 
corame ses soeurs. II faut pourtant reconnaitre qu’au vers 

VIII, 91, 13, le titre de soeurs qui leur est donne ponrrait 
s’entendre deleur parente entre dies com me dans la formule 
« les sept soeurs » pour « les sept prien^s », IX, 10, 7''. 

L’idee que Ic feu de raiitel emprunte aux prim'es une par- 
tie au rnoins de son caractere sacre expliqiie les formules 
qui nous montrent Agni « purifle » par la priere, III, 8, 5, 

I. 12, V ; VL 10, 2; till, 3!t, 3. 

: 2, Voli' ranicle rite, p, Cf. plus bas, p. 2"). Ou remtiiTpirra qii’i -i 
jii4me Aitni est coinpase i V’air.anltle I’aurore, Voir p. 2. 

jV, \dh’ ie chapitre^ 



rV, 5, 7, rendu bnllant paries chants, y, 22 j 4, *< portant 
I’eclat ctes pri^res » , III, 10, 5, oil, ee qui reTient au in^rne,: 
prenant la priere pour ^Moment, I, 140, 1. Nous ayons vu 
plus haut Agivi « oii#J. de vaches ». Un autre poete nous le 
montre « ointde pa roles », VI, 5, 6. On dit aussi qu’Agiii est 
accru par les hvmries, par la priere^ I, 01 , 18; H, 8, 13 ; HI, 5, 
2; IV, 2, 18; V, 1 1, 5; 22, 4 ; VII, 12, 3 ; VIII, 44, 2; 12 : 19; 
22; X, 4, 7, qu’il est excitd par les prieres, 1, 144, 5, o« par 
les chants, I, 143, 4. L’auteur du vers III, 27, 9, va , plus 
loin on disant qual est « fait » par la priere 3 Et, en effet, 
c’est par les prieres aussi bien qne par I’operation dos mains 
qu’il est engendre dans les Aranis, VII, 1, 1. Au vers I, 59, 
4, les chants seinbleut i^tre compares aux deux mondes dont il 
est le Ills. Enfin, il est dit expressemont qu’Agni est ne des 
chants, qui doivent ensuite T « accroitro », III, 10, 0, et I’au- 
teur da vers 111, 1, 0, fait de lui, en propres termes, le foetus 
uniqiu) des sept prieres 

All vers VIII, 40, 17, on les prieres sent cornparees a des 


vaches, cf. VIII, 44, 2.3, il <'.st difficile de decider si c'est en 
qualite do meres on (Fepouses qu’Agni les .accueille eu mugis- 
sant lui-ineme. liu tout cas, il j est de plus compare a I’eta- 
ble mtoie qui reijoit les vaches. 

Mais la conception des prieres, soit comrae meres, soit 
comme epouses, soit ineine cornme sieurs (rAgni, u’epuise 
pas encore la serie des relations diverses imagine.es entre ces 
deux elements e.ssent,i(;ls,dii culte. Si dans I’hvmne I, 140, les 
chants exciteufc Agiii au ver.s 4, c‘<vst lui, au couti'aire, qui, 
au vers 0, excite les 'prieres. Nous savons ddja du reste 
qu’Agni est rinventeur do la pat'ole, 11, 9, 4. et de la priere, 
VI, 1,1. C’est lui qui donne les prieres, X, 45, 5. qui aurionce 
on decouvre la priere comme le sejour cache de la vache, 
IV, 5, 3, qui purific rhymne sur trois tamis, III, 26, 8, qui 
attelle la priere cornmo un char, X, 1, 6, quidirige les prieres 
comme par la bride, III, 0, 8, et qui les accroit, X, 91, 12. 


1. Cr. plus ba.s, p. 20 . 

SJ, Agiii est cjK ore -ojjpole ie lihi -los ’V\2!v), .1, vi( j"e crois' fjue ce mot 

(iesigne piireillement les prierois, ties (Test mi sens qiii con* 

vient tres bien aux vci-s L J27, 10, u ehanie comme lui chain, re au 

CrimmouceiuejU dos ris/tu ?>, et Vin, <>ii. - il diet etre jjivoijuci coinme 

vin proiecteur ciiez toutes les races, il est la lumieve du matin pour les?; 
vh^ru e'est-a-dire ii est celelire comme ITouvore por le,s chants des poetesv;' 
Dans Uvquatrieme ot dernier ernploi du mot r hint , au vers X, (>r i, les 
i< rajoits n des prieres seraient uno inetaphore ires fanuliern aux : auteurs 
des hymnes (voir 1, p, 



. Bnfiii la fofnJole du vers IV,; I « C’est d® toi, 6 ^iii, 
que uaissentvles % conduit aii titre :de « pere 

des hyinnes » qui lui ©st formelleinen t donne au vers III, 

avons vu ' que le personnageld'I/a represente ala fois- 
la priere Btroffraride.Ul est done natrirel que les memos rc~ : 
iations aieiit ete recoimues entre lia et Agni, qu’entre Agni, ^ 
d’urie part, et les offrandes et les prieres de Fautre. Agni et 
\ I#i sont rapprocluis aux vers I, 31, 11, et III, 7, 5. Au vers 
V, 4, 4, noustrouvons la formuie « Agni accorapagne d’Ka » . 
Ce n’est pas tout a fait la forroule de I'union sexuelle. Mais 
la conception (I’lila comrne presenfcant le beurre a Agni, VIl, 
16, 8, a reellenient abouti a un inytlie d’l/a nourriee d’Agni, 
III, 55, 13". On ne s’est pas non plus borne a dire qu’Agni a 
ete depose dans le sejour d’l/a, III, 2;;5, 4 ; 29, 4, ou qu'jl est 
ne dans ce nieme sejour, X, 1, 0. Agni a ete expressdment 
appele le fils d’l/A, 111, 29,3, ce ({ui n’a pas empcche un 
autre poetc de dire de celui qui, comtne nous I’avons vu, 
est a la fois le fils et le pere do la priere, qu’il a engendre 
1/a, VI, 53, 10. 

Le fils de la DakshiHa, III, 58, 1, ue differe sans doute pas 
du fils d’l/a. (Test toujours Agni ayant pour mere la persoii- 
nifleation d’lui des elements femelles du culte. 

Ainsi, les meres du fou, dans sa forme torrostre, sont, non 
seuleraent les AraHis, mais encore ies cdlVandes et lers prieres, 
qui sont aussi considerees comme ses^ei>ouses, et, les prieres au 
moias, co 2 n!ue ses lilies. 11 Jaut avouer poiu’ldnt que les textes 
on nous trouvons ces conceptions ciairement forraulees sont 
relativenuMit pen ijotiibronx.^lais C(' '(ui jiotis interdit de les 
negligei', c’ost, outre [’explication qu’ils nous founiisseiit, 
comme on le verra, pour toute vine serie de formnles obscures, 
ou metne iittentionneilement euigmatiques leur parfaite 
concordance avec les textes beaucoup pins nombronx qui 
constatetit des relations i<lentiques, soit entre le breuvage 
sacra et les elcbnents femelles du culte, soit entre les formo-s 
celestes d’Agni et les elements dont les prieres et les offran- 
des sont la representation da»s ie sacrifice. 

Aux preuves qui out ete dej.i donndes de cetto derniere 

Li, p. :i2s-aiv. 

Sur c(=» i>a>isage, Vbii;vpius baSj p. 'tf.- 
'3, Voir surliout, section v.;, § 5 ofc 6.; 



conception*, et en attendant ceUes qui seront ^onmuMes 
dans toutle couTS de ce chapitre, ;j'ed ajoiiferai i^"’'qnelqiied' 
autres empriintees a des passages oil figure en mdine temps 
Agni. An Vers 11 do^rhymne ll; 35, aApAm Napat®,ro^po,si^ 
tion du « fils des eaux » et de celui « qui a pour npurriture 
le beurre » suggererait deja ridee d’une correspon dance dd: 

' beurre du sacrifice et des eaux du ciel , lors meme quHl ne 
; serait pas dit expressement au vers 14 du meme hymn e qua 
: ces eaux elles-raiSmes portent aussi le beurre aleur fils, et au 
vers 4, qu’il a tlaiis les eaux un vdtement de beurre. Dans 
rhymne X, 51, Agiii, qui s’etait cache pour se derober au 
service que les dieux exigeaient de lui, consent a leur porter 
ie sacriftce, a la condition qu’ils lui donneront pour sa part 
« le beurre des eaux » (vers 8). C’est apparemment le inerne 
beurre que les dieux offrent a Agnv d’apres les vers X, 52, 6 ot 
122, 7. Cependaut les aurores aussi donnent du beurre, VIl, 
41,7, cf. 85, 1. I jes aurores sout de plus represeutees aiissi 
bien ({ue la voix des eaxix, c'est-a~dire le tonnerre, par les 
prieres dll siicrifiee ^, qui sent leurs sieurs (VIl, 72/ 3 et X, 
55, 4 coniblnes), et au vers VI I, 10, 1, cf. 2 et 3, Agni « eveil- 
lant » les prieres qui s’eveillent « rolontiers » est compare 
a ramarit lie I’aurore. 

Nous pourrons doac voir une coufirmatiou des conceptions 
diya aualv'sees dans les relations analogues imaginees entre 
TAgni celeste et les aurores ou les eaux, Avant d'etudier ces 
relations, remarquons encore que cellos que nous avons cons- 
tatees entre Agni/ d'une part, et les Arams ou les buches et 
les doigts d’un sacrificateur de I’aiitre, no sont pas necessai- 
rement limitees au rnondc teiTes‘tre. Nous savons deja qu’il j 
a trois buches d’Agni, dont deux sent celestes, HI, 2, 9 '% nt 
que les dieux Aevius out une Aram d’or/X, 184, 3 Les 
dix jeunes femmes qui rengendrent quand il nait comme 
tus du dieu Tvash/ri/I, 95, 2, sent des doigts celestes.’ II en 
est sans doute de memo des soeurs par l\>p(5rafiori desqnelles^^^^^ 
les (iieiix le trouven^^ au milieu des eaux, III, 1, 3, et ce $ont 
probablement aussi les eaux du ciel qui sent representees au 
Tcrs III/ 23;, 3, comme des meres dans lesquelles les dix 

1* I, p. et smiv., et smv,. 

2. Voir plus has?, : j>. 17: 

•i. I, p. 

. or, I, p. lot, 

^ ■5,-Cf, ^1, p,;-103. 



decuple 
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4 til. — AeNI ET X^ACiOfiK. ■— Aajxi EX i.-AOROBE ET 14 Nt'ix 


lj’ideu|.ificat,ion du feu au soleil u’a pas eu, 011 le saifc, ies 
xtib^rioes effets que son identiScation a reclair. Le besultat de 
Ceile-ci a ete do substltuer a. peu pi-es coiUpletement. daps les 
fofmuies mjthiques au nom, d’aiileurs feminin en Sanscrit, 
de I- dciair, ie nom de I’dleinent male Agni, tandis q«e Je sokxii 
a continue a flgurer le plus ox’dinairement sous son prepre 
nom dans les formules qui le coiiceimcnt. Nous devqiiS done 
nous attendre a trouver des textes beaucoup plus nombreux 
pour les relations d’Agni, rep resentant reclair, avec les eaux, 
que pour cellos du merne ekbuent, representant le soleil, xtvec 
les iiurores. Ce nest pas qu’Agnt ne figure souvent dans Ies‘ 
hymnes en relation avec I’anroi'e. Mais la plupart du temps, 
il s’agit la du feu de I’antel. Car Agni, indepexidamixient leE 
I’apports qu’il soutient dans chacundes differentsmbndes avec 
les elements femelles du meine monde, en soutient d’autres 
encore de monde a monde en xertu de I’action que le Siicrifice 
exerce sur les phenornenes celestes. Cette iiifluence du feu 
do I’autel s’eteiid du reste aux eaux du del aussi bieu qu’aux; 
aurores, Mais, tandis que les formules coneexmant les relations 
d’Agni avec les eaux doivent, d’ajises ie^eiis do la majorite 
do ces f<:jrmule.s, etre I'apportees, jusxpi’a prt*uve du cuntraire, 
a Agni-eclair, dans celles qui conceruent les relations d'Agni 
fiyec les aurore,s, e’est, au* contriiire, ridentification d’Agni 
au soleil qui a besoiii d’etre prouvee. Tel sera resprit dans 
lequel nous classerons les textes. Telle sera aussi la raison 
du partage tres inegal que nous en devrons faire eiiire le-s 
diffdrerits points qui sent a etablir. 

Les i:apports de Txuirore avec le feii de Tautel stnont, 01 
rais()u du grxind nombj'e de formules qui les eoncernent, 
etudies les premiers. ■ 

Comme le soleiL le. feu du sacrifice brille a Tauror? , 1, 124, 
1; 157, 1 ; VII, 10,2. Les fofmukxs ou se trouvent rapproehxxs 
les deux phenombnes lumiaeux qui se px'oduisent simultanti- 
lacnt dans le del etsur I'autel sbnt tres nonibreuses, I, 124, 


V, 3, 8; VII, 



67, 2; X, 6, 3 ; 122, 7, etc. Agni, brillant « aii coHimence- 
ment des aitrores », VII, 8, 1;9, 3; X, 45, 5, re^oitl’dpithetG . 
m/mrbuflh « qui s’dyeilie a I’aurore IV, 6, 8. Nombreiises 
sout ies aurqres cn cpmpagnie dosquelles il a brilleainsi,!!!, - 
6, 7. Car il brillait dejaaveclesaurores aficiennes, I, 44, 10, 
et il continue de briller au coinmencement de chaqiie aiirore, 
X, 8, 4. Plusieurs textes insistent sur la correspond anee des 
deux phenomenes, en raontrant Agiii qui brille, IV, 13,; I ; 
14,1 ; V, 28, 1, qui s’eveiUe, III, 5, 1, « en face » de raurore 
on des aiirores. An vers V, 1,1, I’anrore en face de laquelle 
Agni s’dveiile est coinparee a une vache qui arrive. A vec ce 
texte, nous sortons deja de la poesie pure pour prendre pied 
sur le doinaine de la nijtboiogie. Faisons-y quelques pas. 
Nous trouverons i’idee d'une union dit feu de I’autel avec 
i’aurore, cf. I, 44, 2, suggeree par la cotnparaison d’Agni 
avec I’amaiit de I’aarore, 1, 69, 1 et 9; Vll, 10, 1, c’est-a- 
dire avec le soleiJ. ISous verrons ensuiie TAgiii qui brille 
« unit et jour » apiiele lui-inenie le « bien-ainie « des graiides 
aurore.s, VllI, 19, 31. II derra alor-S nous sembler Jiaturel 
d’idenUtier au feu do I’aniel le dieu qui a, desire, « I’aurore, 
cf. SiV 64, 6, et qu’elle viont trouver, fidele au rendez-vous, 
jeune fille souriante el, le sein decouvert, 1, 123, 9-10, cf. 
I, 124, 7. 

D’autre part, comine c"est sur raurore que lo [U'etre so 
regie pour alluiner ou pour attiser le feu de raiitei, on a pu 
dire que I'auroie faitalluuier le fou, 1, ]]3,9, et. ¥11,77, 1, 
qu’elle fait briller Fi feu,- VII, 80. 2. On dii. aussi qu’Agni 
brille de I’eclat de I’aurore, VI, 15,5, ou, ce qui revient au 
meme, qu’il se revet de.s aurore.s. VI, 3, 6. Do l;i .4 dire que 
ies aurores ont engeinlre Agui, en ineine fernps que le soleil 
et Ic sacritice, Vll, 78. 3, cf. 80, 2, i! n’v avait qu’un pas. 
Nous lisons anssi au vers 111, 17, 3 qu’Agni a « tx'ois nais- 
sances de raurore ». Ij'une. de co.s naissances doit etre sa 
riaissance. comnu' IVu de I'autel. Conclunas de la que dans le 
vers V, 75,9, « I’aurore a eu uu veau ' brillaiit; le feu a dte 
fait en son temps », il y a d’assez bonnes raisons d’ideutifier 
le veau de raurore avec le feu qui s’alluaie. 

Mais ce n’est pa.s I’auroro seule qui ost le plus souveiit 

I, Je {;oa)iu *2 iw sxqioiiyrae Jo autre opi- 

tUMe Jo rAurorci, I, 11 xL Dans ce ciprnier il est a peu .presV 

impossible do docdilor si (o vena do i’Auxviro est le Wu do ruiiiel ou ie spieil, 
Yoiv plus haul, j>. / ■ 



appel4e la mir# ;|tt feu do rautel. Le feti 

;, Vnv"i5/:8tyS^ssi;%tS6a:; 

qu’il ost wferui e^est-a^ nouiTi par les niiits; tj 7^^;^ 7 
brille, VIlI, 19, 81, il est beaa, IV, iO, 5, la nuit et le jour.. ; 
D’autre part, alluiiu^, oti attise pour le^acr-jflce a I’apprbeljU . 
do la nuit de memo qu’a raurore, .IV, 1?,', 2; ¥.11, 3, .5, cf. .1, 
144, 4, il est celebre aux indines heures, II, 8, 3; IV, 2^ , 
8; dux rodines beures, la cuUIer s’approciio do lui, Vlt, 1 , (r. 
En ua moti le sacrifice du soit' ost regie sur la torubeo do la 
liuii, comnie celui du matin I’l^st sur !e lover de raurore. 
On compreiul done quo les nuits aient etc comparees, cu 
laeine temps que les aur>.>res, a dos vaches qui mugisseat 
apres Agni comnie apres lour veau, 11, 2, 2 Le couphi do la 
ttuifc et de raurore, eompard ailieui ,s encore a uue vache 
bonne laitiere, VII, 2, 0, allaite un pojit unique, I, ‘.Mi, ,o, ot 
ce petit n’est autre que le feu de I’autei, que le vers V, I, 
4, nous montre enfanto par ■< les doux auroi'o.s de couleur 
(liflerente », cC. Ill, 15, 3, c‘o.st-;i-<iire toujours par I’au- 
rore et la nuit. C’o.sl encore la iiieine idee qui cst expriniee 
dans cette derniero rerniule, I, 95, 1 : « Les deux fcrnelies 
de cumlcur diiiercnte march(>)itdroil. a leur but ; elles aliaitent 
le veau rune apres I'autre. » 

Revenons a I’aurore scule. Mere du feu do J’autel, elle a pu 
etre aussi considarce c(,un!ue sa fillo (ui raison de I’actiou 
attribute au sacrilice sur les phenonieues celestes. D'apres 
les vers I, 124, 1; IV, 2, 19; 3, 1 1 : X, 11, 3, e’est a la uais- 
sance d’Agui que los aurores |,uuiiiiiss(,n 3 ,. ^Lcs aurores, eu 
effet, obei.s.scnt au sacriiico, VIL IJ , 9, cf. IV, 1, 13-20. 
On dit done qu'Agoi a fait nller le.s uurore.s, II, 2, 7 ; V, 
76. 1. .Vu vers Vil., 79, 4, 1 taiireau dout le uiugissmueut a 
fait naitre Ibaurorc est probableinent Je feu dans iequei ic-s 
ancetres out oifert leur s.acrilice, cf. IV, 1, 13-20. Eidin, au 
vers VI, 12,4, le feu du sacrifice cst decidement cousidere 
comme le pere do I'aurore (cf. micort; 111,1, 12). 

Mais si Agni, daus les formules qui coucerncut ses rap- 
ports avec I’aurore, ost le plus souvent concu comnie feu 
du sacrifice terrestre, on iie pout douter pourtaut qu'il y re- 
presente aus.si quelquefois le soleil. 

L’cpithete « compagnons d’lndra », donnee 

aux feux qui s’eveilieiit au lever de I’aurore, X, 35, 1, pent 
deja suggi7rer ridee de fe^ celestes, d'uno troupe divine plus 
ou moius complqtement ideiitifiee avec les rayons du soleil. 



Att vers 1 de i’hjrarie X, 1, le « graod fou qdi se dresse au 
iommencement des aurpresv qui/sortaj^t de rdbscurite, « est 
arrive » pleiud'eclat, et qui, des sa naiSsattce, aurettt^li toetes 
les deraeures >), peut aveo assez de vraisemblance etre pris 
pour ie feu du soleil, surtout si Ton rapprochede covers los 
suivauts, et particuliereinent le vers 3 pu est meiitionne le 
« ifoisieme» sejour d’Agni. Qiioi qu’il eu soitj Agui a « trois 
ties » et « trois naissauces de raurore >5, nr, 17, 3, ce qui 
permetde Fappeler le Vak;v^aara, ou le feu « universel »* des 
aurores, Vll, 5, 5. Li’une de ces naissances doit dtre sa 
naissance sous la forme du soleil/Enfin, au vers 1 deldtymne 
VII, 9, a Agni, « L’amant des aurores s’est eyeille, sortant 
deletir sein », FAgni-Soleil nous apparait ala fois conimele 
fils et conirae Tamant des aurores. TJn autre genre d’inceste 
fait Tobjet du vers 3 de I’hyrane X, 3, adresse pareillemeut 
a Agni : « II est venu, propiee, avec celle qui est propice; 
I’amarit suit sasceur par derriere; Agni. repandant une clarte 
brillanto, a, par sou eclat resplendissant, trioraplie do la 
unit, n G’est bien la, ea d’autres ternios, le soleil poursuivant 
Taurore conime un bomnie poursuit une femme, 1, 115,2. 
Vpila done deja rAgni-Soleil fils, amant et frere de rAurore./ 
Cc n'est pas tout, et le vers 2 du numic bymne X, 3 «... 11 a 
triomphe de la noire, engendrant la jeune femme qui est fille 
du pere sublime nous apprend que rAurore, fillo du ciel, a 
ete consideree aus.si comme la fille d'Agni-Soleil. Ailleurs 
encore, dans rhymne X, 88, oti Agni Vaievanara est claire- 
ment identifie an soleil, k ovs vojons an vers l2quec’est ce 
feu qui a « etendii », C-’est-a-dire fait apparail re les aurores 
brillantes. 


S IV. — AOJNl I'.T I.KS KAUX 

I ^ de i'Agiii celeste dans leseaux est un de.s j)oints 

idriplus iraportants et les rnieux etablis de la myihologie ve- 
diqne.jAu vers V, 85, 2 , dans unei eyiumeratiou des amvres 
de TSiruwa^) nous lisons que ce dieu "a mis rintelligence. dans 
le oomr, fe" soleil dans le ciel, le Soina sur la montagne, et 
« Agni dans les eaux », cf. VII, 49, 4; X, 9, G. Agni dans 
les eaux est compare a iiii « flam ant », ou, si cast drop pi’e- 

I. Voir plus bus, cbiipitre V, secUon us. 



ciser pour la periodc vedique ]e seiis du mot Imnsa . k uri 
oiseau aquatique quclcoaqiic, I, 05, 9. Saus douto lo feu 
quo los mortcis portent sur Tautol est un « taiiroau qui ne 
uage pas )>, et qui ne penetre pas dandles oaux X, 4, 5. 
Mais celui qui est depose k sur iapcau superioiU'o », c’estra- 
direle feu celeste, est un « animal aquatiqae », I, 115, 5. Oust 
dans le sejour dos eaux, ou il peneti*o ausBi bien quo dans 
les plantos, X^^51, 3, que les Bbrigiis rout lionord avani do 
Ic commuim;iuor aux hommes, II; 4, 2, Dans ces eaux, Agiii 
cache, X, 33, 0, pared a un unimal egare, X, 40, 2, ch 
3. La mer, la mer celeste bien entendu, on il c>t env^doppfe 
eomme il Lest dans toutes ios rivieres, Yill, 39, 8, qui ropro- 
sentcut egalement les iiiieos, est son vetement, VIIl, 91, IUk 
^ L’inuigo du vers X, 51, 1, est plus signiiicative. Xrnis y 
vdyons Agui au milieu des eaux enfei’ine da/is {’(m velo[)jM.: do 
I’embryoad Ou dit aussL qirAgni so reycd;. de, la dos 
eaux >y liL ); Sj.qfdii a eie (mgeiisli’e dans les ea.i.tX, 1, 151. 
1, qndi croit dans le sein des eaux, X, 8, 1 . Eidiu le vers X, 
91, 0, porte expvossemeut qu/Agui a ete enfente ]>ar les 
eaiu. « meres » aussi bien quo paries plantes. Dans rijymm.’ 
X, 121, leseaiix qui eiifautent Agni (vers 7) s(mt cousiderees 
coniine !e prinei|.ie d<a toutes choscs* 

Agni est dom^ U; « betas des eaux VIL 9, 3, eomme 
des luorcoaux do hois, 1, 70, 3, cf. 1.1, 1, 1. Odxt !f I'odus 
des eaux, c(d; Agni qui a ete d(q)Ose les raci^s iiiiiiiaines, 
HI, 5, 3; son sejour est dans }<a? joyix: il descend dans i(‘S 
plantes, etreiiaii dans ctdde mairict*, Viff, Tld 9. (Vest ainsi 
qu(j la piece tie bois (uigendre celui qui r-si. b* ftetus des 
eaux. IIL 1, 13, cf. 12. L'^Vgui appele «: lils de la luou- 
taguo a, X, 2t), 7, cf. V], 43, 5, est enourfi \o feu qui son 
do laniiee. .Anx vers X, 45, fe3, la ferine aquatique {rAgni 
estappoiee sa troisiemc! A^nnc, pa.r opposition a, sa nai.ss;inc<.' 
dans le del (ou il a pour mere le ciel meme ou I’aurore) e; 
a sa naissarice sur rautd. Nous avons deju eu roccasion 
do citer ce passage, aussi biejL qne emix on il est dit qidAgni 
a etd enl’ante par Ic del et la terre or par lo.; eaiix. X , 2, 7 ; 
4(), 9. ou seulemeut par le del et par les oanx, VllL 43, 28, 
1.3)dee (tue le feu ost ne des eaux de la ioieo a ddiilleurs 
ete (ixco dans la ionnuie J/anii ISapdl o Ir (ils des eaux ‘>o 
qui esi deveuiie une appellation, cousacree d'Agni. et de plus, 
il est [uirmis de' le dire, ifn personnag(‘ divin qne Irs 
p<)etes identifient, non seuleiaent: aver Agin lui-nuune. urnis, 

BKRtvAJGNic fM HeUfpon cediqu^-. 



eciiiitti ^ nous le erronsj, avec le ^fou liquide, c’ost-a-dire 
Sonia et aiissi eavec le dieu^^Saviin, I, 22, 0; X, 149 
2 '^, ou qui est invoquo avec les diciix 34, 15, et 
diffprenies (qiurnerat^Huis do personiu^s diviaos, VI, ‘52, 14 
X, 92, 13, particulie^^r^^ a.TOc Savitri, If, 31, 0; VI, 50 
13, avec Aja Ekapad, II, 31, 6; VIE 35, 13, avec Ah 
Badhuya II,,31> O ; .'VII, ' 35, 13, VII,^34 

donne a ApAut Napat des chevaux rapidfes 
I, 186, 5. 11 I'ocoit, par uu veritahle pleonasme, la qnalifl 
cation do 'midya « (les ilyiei’cs >>, It, 35 

1, et il ncj (iiffaro pr<>bablement pas de Miho le fils di 

niiage, 1,37, 11, bien quo eelui-ci ait et#E par urrph(hiomen( 
n)jlho!(.>giqil<lqiie no etiidieroiis on temps ot lien, assimilt 
a an demon, VV7^2, 4. Deux hvmnes entiors, II, 35 et X, 30, 
sont adresses a A-iikm Napat, II y est celebre eii terme?: 
iiiagniiiquas . C'est ha qui a eugondre tons ies Atres, If, 35, 

2, qui soiit comrne ses branches, II, 35, 8* Quoiqnc iv 

differaat pas essenuellemeni cl Agui dont il recoil le lumi an 
dernier vers do riiymiie 11, 35, ct qui recoit luDmemo le 
jiom d'Apa/n Na}/at au vers IIL 9, 1 et au vers I, 143, 1, 
dans ce dernier avec ie titre oxpres de sacrilumtcur etabli 
sur la terre ; (pioiquc identique sous ses deux formes, dout 
rune est torresiro et raulro celeste, If, 35, (i, le a Fils des 
oaux » n/en estpas moius, en cetto qualite, o]>[)ose a lAgiii 
terrestre. Comme il est dit au vei's II, 35, 1;>, Apaw Xapat 
opere ici-bas <( par K* corps d'ua autre .)), c'est-a-dire par 
1(? feu de I'autd* il forme un couple, VI, 13, 3, 

ci 1> 122, 4(?) et \4Ii, 9J, 7L.C'est le pretre celeste Tnta ‘ 
qui le bme perulaut que lo poe^e chante le Fetus « du male 
terre.-arq e, c'cst-d-dirc apparemmont de lArani male, V, 
41 , lOj 8a forme croit dans ie mvstere tandis que celui 
qu'aliuinent lea jeunes illles, c'csEa-dirc les doigts, a pour 
iiourriture ie beurre, ii, 35, II. 

Bicn quo le feu soil sou voirt concu eumme ct allume dansle 
sejourdes eaux ,111,25.5, dela mememaniere quo sur laterre^, 
on xlit cepe^ndant d'Apunt Napat quXl brille sans combusti- 

I. Voir pins has, p. SO. 
iii. Vuir III. p . . 

\, Snr ot'S dtuix. Uerniero por«ouii>;^yos, voir 111. p, :;t) fO 
'■■j. Voir pins bas, piiri'ny U. ; ' 

0, Ktnnaf'(p,ifi^, <]an8 It! paw^age cit/q la <jnalilK:a(ion do iiU code ia force )», 
donnet! a Aasd. Ct. plus haul, p. Ci, Ag-rd engcudre par le^ dix doigls 

li.iTT'i U-R vuiV»*rt8 au ( r’t'mv'e ear ie:, stenrR divos If-R aimv 



■:;sa® -35 , 14,: Bt 11; s*^' ::•. ' 

l^ecJair, ou splendeiir {viclyul) do reclairj 11, 3^^^ 

0 : car il est i’eelair me ^ v 

Lo ills c( ,des aaux >:« para'ii; dtro, au vers II, 7, ivourri^^ 
pair line vaclie pout i’epreseater la unoe^ 

> Mais, au vers LI, 35, 5'v co sont « trois >> fe mines qni 

lui doimeots^ nonrrilure, Ge vers, sur lequel uous reviendroiis, 
pa-t^it bieri impliquer line triple^^^^^ Apa/i^> Napat 

quo nous avons deja I'encontre avec une double forme, et les 
trois fommes necpeuvent etre qne trois meres diflerentes qiii 
. iui soiit attribuees, coLume a Agni, dans les U'ois moiides. 

' Ordiiiairemeul, CO soat, comino il ost nature!, les eaux qui 
nourrissent le vr fils des eaux ». Elies lui apportent le beurre, 

II, 35, I J, et renveloppent do vefomeats, fofiA, qui nesoiit 
aiitres quo le i)eurre memo, co vetemoat dont 1! so revet dans 
les eaux, ll, 35, 4, Elios io porioiit lui-meme, et, seion une 
idrmiile quo jjuus relrouverons plus d'uue iois appliquee aux 
meres d’Agiii, (dies sent couchees, quand ii so dresse sur leur 
sain, rovetu. de leclair, II, 35, 9. Les meres qu’il tetto, cfiest- 
ii-dire toujours ;l(?s eaux, scat aussi celles qui oat mifante 
<f los premieres >> L ? 

Alais A.j)am Najuit u'est pas soulement le (< Ills » dos eaux. 
Aux Aors IL 35, 3-4, les eaux qui ('iivironaent le « fils des 
eaux >•>, (.'OS rivieres a.s::Uinil<fos d'abord a d(r> vaches. pais- 
•quAilles remplissent uno (( etablo)), sout aussi representees 
eomme des jeiuies remmes un^^^oquo homm'U: La 

mcme imago se I’etrouve au vei's X, 3(1 3, ou oUo^‘"se^ 
precise dans le sons (rum? miion sexmdle. Enfin Tineeste 
est foruiellemcnt iudiqiie lai vers 11, 35, 13; •■v 11 (;st lAinali' 
qoi a engendre on eiles un fartus ; ii osl le petii qui les toiro 
et qfoellt's leeliont. 

Dans i'iijmne llfo 7, les vaches o si^journaiit <]ans leciol ).» 
roii so!‘V(eG4jie_j:(_(vavnfos^ a \ gni / ver^s_3. 3 4 
ep on s (is quand il est lui-inemo cv)nsi{fore cemme nn ciiovai 
(vers 9)., .Or ces « cavai<‘s » repr(5s(uiteut ies eaux, puisqubl 
estdit au vers 3 qu' Agni, qui apparaireu beaucoup ilo lieux. 
les (foarte quand il se nourrit difobi'onssa'lh-s ", c'esf-O-dire 
quand il preml la forme do feu. ter rest re, Elies rappelhuit 
d’ailleurs ies meres dtApil/^^ Nap;U:, qui, elies aussi, lo portent, 

'1 , (U'. phv^ haul, }>v .t7, lex |>Wiicipe dti ‘ouiefi cliuso.'?, 

'iJ, Liti€iul<H:aenL u 'dciU'ie (le sa nourriiurt; ue lu-ous^aiUe? 



u^mhaniih fiiU, 35^ 9, et elles n^ different vmiserablabl|toeat 
pas des caYales qui au Y^ers III, 1, 4, paraissent etre copside- 
rees coinme les meres d’Agrd. . i 

Agai cstaussi le ^frere des rivieres », I, 65, T. 

Enfin, Agni, si souvent appele le liis des eaux, a iqi-mdme 
« engendre » les eaux, I, 96, 2. 

I La question des rapports du feu du sacrifice avec les eaiix 
celestes est plus delicate a traiter que celle de ses rapports 
avec Faurore. Ici une confusion do la forme celeste et d:e la 
forme terrestre du feu est plus souvent a craindrei Est-ce le 
feu du sacrifice ou I’eclair, qui, d’apros le yersv , 14, 4, a 
conquis les eaux? Loi's ' rnfirae que la chute des eaux de la 
-vpluio scmble determinee par un sacrifice, X, 12, 3, cf. IV, 
^-3, 12, n’avons-uous pas a nous demauder encore si ce 
sacrifice ne pent pas etre un sacrifice celeste? II est vrai 
que le sacrifice celeste etant en realite Fimage, et non, 
comrne lo veiilent les /tishis, le type du sacrifice terrestre, 
e’est toujours en derniere analyse a celui-ci que Factioii 
dont il s’agit devi-ait (iti’e rapportee. D’ailleurs il est des 
_,morceaux coinme Fhymue, deja plusieurs fois citoj ', de 
'■-Devfipi, ou une pareitle. action sur les eaux est attrilnuu^ h un 
feu qui ne pout etre que celui d’un sacrifice terresfre, X,. 98, 
"12_. be quelque I'acon qu’il faille entendre, au vers III, 22, 3, 
la niarche d’Agni dans la direction dt‘s eaux, il no saurait y 
avoir de doute sur l'interpref.'.itioa de cet autre passage,,!!], 

: ■' «■ Lorsque l<‘ rcf/alant [km/aiJidiUfh) da bois, tu es alle 
vers les eaux ^e%mer??S?*tu ne dois pas, 6 Agni, oublier le 
retour : car (autrefois ilej a), etant eloigne de nous, tu es venu 
ici )>. On voit la tres bien qup le feu qui devore Ic bois, 
c’est-ii-dire Ic feu terrestre, renioiite au cicl ^ vers les eaux 
ses miiros, pour redescendre encore sur la terre (cf. VIII, 
43, 7; X, 8, .o ; 46, Ij. Do lour cute, les eaux ne doivent pas 
abandonuer leur fils descendu sur la terre. Jo crois done qu’au 
ver.s I, ISO, •“>, le « petit » pour Icquel so gonlle la nier (ou la; 
riviere) celeste, et avec leipiel les pretres esperent niettre on 
mouverneiit Apani INapa t, n'ost autre que la forme terrestre 
de cet Apaw Napat, que nous avoiis vue plus d’une fois 
opposee a sa forme celeste, et qui ressentirait ici elle-mdrae 
les fffets de la tendresse des eaux pour leur fils 

■ i. r,p, 

\'oir suf le relour* d'.-VL'fii a.ii oiei* K p. 7b ..qfc' . 

;■? . Ct'. nliis b-is. de J-o << ineFe ?>. . dutreiTieiit 



: ^’est encore Je' feri du sacrifice, d’un sacidfice offert aux 
Acvins, qui recoit a la fois le norn d’ « amant des eaux >> et 
celui de upere de ia crucfae; ‘>> qa'il faut evideinmerit entendre 
daiis le sens de percvde ia niiee, et par coliseqnent des ejtux 
qnudle re n ferine 


SECTION JV 

SOMA ET LES I vrVERS ELEMENTS FKMELLES 


§ T^ — SOMA ET LK GIEL ET LA TEKRIC 

Comme Agni, Soma est fils du ciel et de la terre, IX, 75, 4 ; 
85, 12, cf. 7(), 5 et (>. Pour lui, comme pour Agni, cette 
formule peut s’ontendre en differents sens, Se clarifiant entre 
les deux mondos, IX, SC, 13, cf. 70,5, il est porte par eux 
comme un Iterus est porte par sa mere, TIT, Kq 5. Lo singuiier 
employe dans la cornpai'aison rnontre qu’iJ n.e s’agit la quo 
d'une seule naissance »le vSoma, considere sans doute sous sa 
forme celesle. Le Soma, romplissant comme Agni les deux 
mondes, IX, 41, 5; 1)7, 38, a pii passer, comme lui, pour lvuir 
fils, parce qitils le cojitiennent, Le ciel et la terre, ces deux 
pierres outre losqueilcs Iiulra alIuij^^.T»ie f<^, 11, I2j 3, out 
pu 6tre aussi caarnsidenVs comrno les deux.,])ienT^s d’lni pressoir 
('olcste. Ainsi quo nous Favons remarque deja^ lo duel du mot 
unz, quidesigne deux ustensiies'eniployes dans la preparation 
du Lreuvage sacre, a ete applique au ciel et a la terre, et il est 
possible que le titre de fils des iloiix oin\ dorine a Soma, IX, 
101, 14, doive etre entendu en co dernier sens. IVautre part, 
on coucoit tres bien quo, pour Soma coinmc pour Agni, le 
titre de fils du ciel et dela terre ait pu s’ontendre d’uno double 
naissanco, sur la teno et dans le ciel. 

Soma d Tiilleurs ne remplit pas seulemont le ciel ct la terre : 
il les depasse, IX, 86, 29. Porte par eux, il b^s porte aussi lui- 

avec la forme (■•Ueste et la forme terrestre d’Agni, on )>lus geroh’alement, du 
male, section vi, ii, 

1, SeiKs clasfiirjuo du iRot, de h/U/ a /.r?Vc* ideftl <jU'inie 

liy pothesse du Nirukta. 

2. Voir I, p. 181 



nirae XV31, 8; U les a etayes en le.s separant I’un 
n 44, 24 ; IX, 101, 15 ; ilest lui-mernc leur <iai, . ^ 


m^-rae 

X'l, 4v,,,_.,.. 

I'etai da del, 1X,;2, v., wu, w, . ■ ^ 

11, il fait tenir en place les deux Dtoude8, IX, d<, _ 

briller les deux mondes, IX, 101, 7, se.s;parents, . ' ’ 

85, 12 ; il fail brillor se.s parents ea uaissant, et ils aau.ent 

al»r, IX. !), Nans toushlm, an paraanM^na . 

Soma a .. fait » le cio!, IX, 77, 5, les sa moades , et parti- 
oulilmnont la terse etle ciel, VI, 47, li et 4. Il cst le^pero 
des denx raemles, IX. W).p. ef. tW. », ^ pare jiu e.el et le 

1301*0 do tcrro, IX, 1 )(>, * 3 . , . , , i 

^ On dit aussi do Sotna qudl fait gonfler de lait 1^ 
monde><, IX, f>S, 3, conirne Teclair fait gonflor !e« h wages, 
IX, 70, Cos fbrraules font songer a ceile qui fait dn ciei 
ot de la terre d^eux epouses d’Agni. 


g SOM.A. KT DIVEKS KliEMKNTB iniVMFiT.LKS DU UT.iLTD 

autkes quk les kaux 

\ Sur la terrc/Sorna naii. non pas il cst vrai do tmites les 
plantos, commo Agni. mais copendant d’nno coiaaino ph-Uito, 
IX 5.5, 2i D’aiitre parti !os piern-s du pres.soir .sont dec.i ilv.s, 
tout iblmnt do I'liyinMo I, 28, cornrne un oonjilc 4111 engen- 
dre Soma/ot rempiissent ainsi dans la proilucUondybroti- 
. vage sacfef niH'i )«^acvri(W*’arialogi:ied cello qui, dans la pro- 
dudirin du feu, eslfassignee aux _ 

Los tinains, IX, 01, 5; IL', />, o» ^ expres.sKm la plut, 
ordinaire,. les doigts uecupes ;V Facie dn 

role parliculieremerit important dans le.s ,oruunes a e d,a\e^ 
an breuvagi.'. Les dix seeurs saisisseat Soma. IX, I, 

feminos, IX, 08, 7. qui out le, pyl tnt 

pnrilienl, le eeUeie.ut. ef. I.X. 8.^4; le. _t,; 4o. e to ® 

forimiles se completeni anx vers IX, .i t, t, JL ^l (.-1. 1, 

97 571 etTX, o! 5; 85,7, par la couip.'traisou do Soma a un 
ebbal,’ neltoyc, etrilie, dans les deux derfders, er dans les 
X.reeedente, saisi, poussd par les dix doigts oir les dix 
s«nir.s. La mSme cojuparaisoi,! esi uTipluiuee par 1 as.simila,- 
tion des doigts a dix renes, IX, 97, 20. Nous voyom encore 
les doiiits, les deux fois (dnq soeurs, IX, 98, b, laire baigner 

1, V(.>lr le^'^chapilre V. t 



Soma dans/les’ ^aux, ibid., ou ]’y « traire », IX/ 80/ 4 ot, 5. 
M^is il lift semilo pas quo cos dix sobups rdente^ie cojisideree# 
coinmo ses mereSj of. ce sont prohabloneitt dies qui sent 
appel(^e.s an. vers IX, CO, 9, les fc vierg<is » qui 1e purifient. 
liemarquons pourtant qu’iino figure tres usitee, commq: 
lions le verrons, pour differentia meres de Soma, celle (I’lia 
v^temferit qui I’enveloppe, est au vers IX, 97, 13, egalemeiit 
appliqui9e; aux 

.L’une des operations essentielles dont rengernble consti- 
tue la preparation dir ImenTage sa eat le melange du jus 
de-la plante aveC le lait caille. Ge raelange est pour roffrande 
du Soma (qu’il complete) requivalent de la cuissoa pour les 
autres offrandes. Auasi dit-on quo le Soma est cuit par le lait 
caille, IX, 1 1, 6, d’oii repiibeto da(lh.f/-dcir qiii liii est don- 
nee. IX, 22, 8 et pnvstm ’ . G'e.st sans doute Ic memo produit 
qui est designe aiileurs par uit terme qnc d’ordinairo nous 
traduisons >< beiirre ». On dit par (‘xempb:; a Soma : «■ Des- 
cends dans ies baquets ])b:ins do i)iiurre. IX, 90, 13. La 
confusion des termes, dans les passages oii ils desigueut lui 
produit des vaclies reelles, pent s’expliquer par I’emploi 
indifferent des memes termes dans celles oil ils desigoent les 
prqduits des vaches mvthiqucs, surtout si Ton ne perd pas de 
vu4,lc systomo gemiral d’assiniilationd(‘.s rites aux pbenomenes 
celestes-j On (lit aussi, par une figure deja signaleo comme 
etant (Tune application tres trdquente, qiie Soma a se revet « 
de beui’re, IX, S2, 2. Quclquefois letormo do o vaclies » fi- 
gure daii.s la formule avec celui ifd << laV:^»? comme au vers 
iX, 02, 5, qui pout d’ailleurs servit de cornmentaire a la 
figi,ire bizarre de la ciiisson»: « Les vacbes rendent lo Soma 
agreable iproprement radouci.ssent) avec leur lait. « Une 
pareille formule pourrait .s’enteiidre de vaches reelles. Mais 
dans i’iramense majorite des cas c’e.st lo lait lui meme qui e.st 
designe par le terme de a vaclies «. Oo point ne sera conteste 
par personne. 11 est si bien elabli que ia plupart des iutei- 
pristes ont cru pouvoir, a tort selon riioi'/, substituer jiure- 
inent et sim])lemftTit dans lenrs trailuctien.s lo mot « lait » an 
mot « vaclies », Ce.s vaches sont dbiilleurs tour a tour les 
■ meres et les epouse.s de Soma, et les foiauules oil elles figu- 

1, Voir mes o Obsorvatioiis sur los fig‘u.res do rlietoritjue dDii>' le 
,,Veda > dans las la SocUU. dc UngimUaue de IV', p, 

Tirage a pan^ p. ' 

b. Voir TataicU r/ibc p. 125 et suis'autes. 



reat : sent au nortiin'e des plua cxiri eases que; noas ayehs a 
- 4tuclier dans ce cliajntre, Sealemebt, eemaie le laeme twiae, 
peat designer aussi toutes les aatres nieros oa ('pnnses de ■ 
Soriia ,, nous devons ijenvoyer I’oxatnen tie, ees jbrinales a la 
section suivanto. ' ' 

' Nous savons que Soma aete considere co;mtne rinspirateur 
de la prierej C’est peut-dtre en ce sens qu’rl faut eBlendre les 
formules d’apres lesquelles Soma precede la parole, IX, 7, 3; 
02, 25 et 20 ; 80, 12; 100, 10. Elies leraient dquNaleutes 
a celle da vers IX, 103, 4, qui fait de Sonia le con da cteurde^ 
prieres. Nous lisons ailleurs que Soma « engendre » la; parole; 
TX, 80, 33; 106, 12, les chants, IX, 25^ 5, la pfiere, IX, 
107, 18, les prieres, IX, 95, I. Eufin, il est au ver.s IX, 96, 
5, formelloment appele le « pei'e » des prieres, et la rndme 
qualification lui est donnee encore au vers IX, 76, 4, on elle 
('st accompagnee en quelque sorte de son conunentaire dans 
cette expression : « 11 a fait mugir la priere. » 

Mais ce pore des prieres est, a uii autre point de vuo, ieur 
epoux. Pour comprendre cette tvansformation des rapports 
mythiques concur,; entre la priere et le breuvage du sacrifice, 
il faut se rajipelor d’abord que eelui-ci doit etre tou jours 
aeGorapagne de celle-la. Nous ne releverons pas ici tons les 
passages ou, comme aux vers VII, 35, 7 ; IX, 85, 7; 94, I, 
ces deux elemonts du culte sent sirnpleraent nomrnes en- 
semble. Nous n’insisterons pas non plus sur ceux qui nous 
montreiit Soma acclanu’i par les prieres, IX, 68, 8; 86, 17 ; 
104, 4, par les ’ pwwies, IX, li)3, 3. Tine expression 
telle que « relo(]nencG«,accoinpagnee du Soma » X, 113, 8, 
et les passages qui ebauebent^ I’idee d'un couple dans la 
formule « ces deux cboses, le Soma et la priere », VIII, 
50, 1, cf. X, 32, 1, sent deja plus siguificatifs. Mais ie texte 
decisif est celui-ci : « Le Soma n’enivre pas ludra, quand il 
n'est pas exprime ; memo exprimes, les Somas n’enivrent pas 
Indra quand ils ne sont pas acconipagnes de la pribre », VII, 
.26, 1, cf. 2. On comjiroiidra maintenant aisement que le 
Soma ait ete considere comme I’epoux de la priere. Dans 
la formule re cc?.*, palih, IX, 20, 4; 101, 5, cf. 75, 2 
et 99, 0, le mot jmli pmt avoir Ic sens de mattre aussi bien 
que d’epoux. Mais la qualification de « mfiie des prieres », 
IX, 86, 19, rrie.st susceptible quo d’uno .seule interpretation. 

1. Voir plus lias, olLap. V, sect. Hi* 



Ik’union de Soroa aVec la priem, IX, 71, SX a' done ete consi- 
deree comme uae union sexuelle qui parait expriinee au vers 
IX, 69, 1 par le verbe pnej/ate, cf. V, 47, (>; VI, Ji56, 8, 
Une allusion a la Hi^me ide^ est peuVetre coiitenue dans 
ce passage : « L# prieres.. . s’approchent volontiers de Soma 
qui les accueille volontiers », IX, 95, 3. En tout cas le 
vers .VI, 47, 3, d’apres lequel Soma « eveille » la pridre qui 
s’eveille « volontiers » , semble, comrae je I’ai montre ailleurs-, 
Impliquer 1-assimilatioii de Soma a un dpoux ou a un arnant. 
11 est vrai que dann le mdme vers,cette expression : « II excite 
la parole )>, rappelle eelles qui nous ont paru expliquer la 
conception de Soma cornme pere de la pvidre. Mais I’idee 
vague d’un inceste du pere et dc la fille iie serait pas plus 
etrange dans ce passage que ne Test I’idee, f'ormellement ex- 
prirnee, d’un inceste du tils avec ses mores, dans les vers 
IX, 19, 4 et 5. Car ces vers, en indme temps qu’ils condrment 
d’une fagon definitive rassimilation a une union sexuelle 
des rapports conqus eutre Soma et les prieres, nous revelent 
une troisieme conception des meines rapports, qui est juste 
I’inverse de la premiere que nous ayons examinee. Je les 
traduis intdgralement ; « Les pridres meres out mugi sur 
io sperrae du taureau, du veau qui est leur fils. — Elies 
de.sirent le male : va-t-il, en coulant, deposer un foetus dans 
le sein de cellos qui (ionnent uu lait pur ? » 

Cette deruidre conception, qui fait des pridres les meres dc 
Soma, est trds farnilidre aux poetes vediqnes. Elle pout 
s’expliquer directemenf* par cette,<:4ee a,^io ja recitation des 
prieres, aussi bien que le melange du Init caille, est udeessaire 
pour completer roflrande du breuvage. Nous y sornmes done 
en quelque sorte prepares par les passages qui nous montrent 
Soma purifie par la pridre, IX, 113, 5, par les pridres, 
IX, 90, 15, ou, selon une figure quo nous avons dejd 
reacontree a propos des doigts, etrille par les pridres 
comiue un cheval, I, 135, 5, paries sept pridres, IX, 15, 8, 
cf, IX, 17, 7 ; 63, 20. II est dit dans le memo ordro d’idees 
que les prdtres font brillor Sonia au moyen des pridres, iX, 
46 , 1, que les chants eux-mernes le font brillor, IX, 13, 2, 

1. Dan.s ce passage, SamnosnO' jicarraits’enlondi'is de la I'eiinioH du peiil. 
a sa mere, cl'. VIll, til, li, aussi IdcJi qtie d'uiie union sexucllo, rt. It, n>, S. 

2. Arti, ’,1:0 cite p. Itl'l ; , 

. "). On peat, en rendre cOriiptc mienx encore iadircclenicnt par rasstiuila- 

tion ties prieres aux .Wteres celestes de Soma. 



'Sy-'?,. qull en e^t- oriK^ , lG5>:^2r' 

'■. IX, 43, I,' ef. IXvB6, / 463 1) ’ail J ears :'au 
Soma revetii de clmntH est eu menie temps app^^ie celui - ^ 
excite la parxxle a. Mais cctte conception, Ja ))remier 0 quo 
Doiis ayons relevee, iPest pas, pour les poetes vediques, in- 
(jompalible aA’oc la conception inverse d’apres laquelle il est 
!ai-rneme excite par la parole, et les deux conceptions^^^s^^ 
en etFet rapprochecs an vers IX, 72, 13 Soma est d^ excite 
par la priere, JX, 64, 16, par les prieres, IX, 99, 

24, par les seiH prieres, IX, 8, 4, et cette formule destinde; 
comtne les precedentes, a celebror raction attribuee anx 
prieres dans la jireparation de rofFrande du Somav peut comme 
.. elles, et comrne iino autre encore qui attribue aux liym 
IX, 17, 4, et aux ciiants, I, 91, 11, raccroissemerit do Soma 
(d’ou rejiilbcte girdvvidh, IX, 26, 6), servir (rexplication a 
la forniiile, beaucoup plus bardie, d’apres laquelle Soma est 
^4 fait par Ja priere », IX, 3, 2, cf. 25, 2 ; 44, 2; 68, 7. Apres 
cette derriiere, qiti est encore relevee, nou seubunent par la 
laetaphore du vers IX, 97, 22, ou nous voyons la parole 
c charpenter » le Soma, mais encore par lo rapprochement 
du vers IX, 15, 1, dbiprt^s lequel c'est la priere, aussi bien 
quo les <ioigts, qui fait conlor Soma, il ny apliis qubin pas 
a faire. N<)i:is arrivens a la formule « enfante jnu’ le cltaril » 
appliqum- a Soma, IX, 62, 15, et enfin an litre fbrrnel de 
« meres do Soma/)? donee, cornme nous I'avons vu plus haut, 
MUX prieres, IX, 19, 4, Je n’insisterai pas snr 1 hymne X, 
125, ou Soma' eompris avec plusicurs antres dieux 
dans uno enumeration *(Ios ills de la parole sacree (vers 2/. 
Mtiis du passage deja cite, je rapprocherai le vmrs IX, 01, 
14, ou les chants qui aecroisseut Soma sent representes 
comme des vaches qui auraient im seul et meme veau. Soma 
est encore <4 uu petit quo lechout los prieres IX, 85, II;. 
86, 31, cf, 86, 46. Cette derniere image pent passer pour 
line deri\oUioii des formales relatives a la purificatioii du 
Soma par les prieres. Dans une de cos ibrmulos, du resto, les 
prieres reqoiveiit expressernenr le nom de meres, IX, 11 1, 2 3, 
Soma est aussi direciement appele areufant de la parole », 

I. Je sous-fiiteijfls tarn nmc hhinate, Eu tout ('a.s racctjutuadori de ce verb© 
prouve ifiCil oommence mie preposition, eC que par consequent Vest 

pas un pariicipe. Quan t, a j/accerUuafcioii de s^xplique par J'oppo- 

sition avec filnvate, *' 

n taut sans doute lire m(irjaytue ti;u lieu de md^ifriy^iiu ; 



67 , 13 . .. Enfln les vaclies qiii oat « fait » Soma « an 
moyeii^ »» 99, sent probablement eacore 

les pn(h*es. (Vest ptnitetrc la m idee, cornbinee avec 
ceWe autre idoe qae la mere est exi mmne temps 

sa fille, qui peat donimr de Teuigme siiivante, X, 

53, 11 «lls out, dans une pensee secrete, par une parole.^ 
tnystirieuse, mis la femme dan^^ le foetus ct le vcau dariS.^ 
la bouclfe, >> La femme daus le fmtus serait la mere iiaissant 
de soa fils, et le veaq dans la bouche, le Sotaa Ills do la 
priefe, 

Los prieres oat done ete considerees toiir a tour, ou meme 
ala fois, en depit du paradoxe ou de rinceste, conirne les filles, 
commo les eponsos et cornme les meres de Soma. Commo 
meres et eomme epouses, olles sent souveiit assiuiilees a des 
vachos. Les poetes les representent encore de memo dans 
d’autres passages ou la nature de leurs rapports avau) Soma 
a’cst pas precisdo, IX, 72, 6, Les prieres qui mugissent, IX, 
66, 11, ae pen vent tH;re aussi quo des Yaches.Au vers IX, 97, 
34, cf. 35, par une curieuse interversion des iermes, il est 
question tour a tour de « vaclies » qui <( imploreiit » le ya.- 
cher, et de « prim'es » qui s'avaiicont ea c( nuigissaat >> vers 
Soma. I.es vacbes aiugisseat apres lour veau. Les prieres 
qui mugisseat apres Soaia, IX, 90, 2; 106, 11, comme des 
vaclies, IX. 91, 2, oat done pu etre considm'ees comrne ses 
meres. Au vers IX, 31, 6, e’est Soaia, inugissant l(ji~meuje, 
qui flit rnugir les chants comnie <|e8 vaches. Cette jV)nniile 
puurrait aussi s'appliquer au male au do ses fmmllos. 

Les elements fbaielles du sacrifice correspondent aux e!(L 
meats feiuollos des plienoifienes celestes, et la priere corres- 
pond tout particuliereaieat a la voix du tonnorro. Les pas- 
sages ou nous voyons Soma u eageadror la parole etant 
revetu des oaux, IX, 78, 1, on mottre en niouveuient a la 
fois la parole et les eaux, IX, 02, 25 et 26, cf. IX, 35, 2 
et 5, qudl precede, IX. 02, 25 et 26; 86, 12: cf. 99, 1 ; 
106, 10, semblent biea cojitenir au aioins une allusion au 
Soma-eclair prdcedaat la voix du tonnerre et repandaiit b^s 
eaux du ciel. De aieme la mer, IX, 107, 21, an milieu, ou, 
selon i’expros^ion dii vers IX, 12, 0, au « sommet » de 
laquelle il excite, il mitt en mouvement la c parole », si die 
n'est pas la ili:ier celeste cile- en suggere au inoins 

:l, <1 avec un© langue 



— ras'— 

I’idee; Le flot de la « » oil Soma fait enteisdi^ 
«hymne», IX, 14, 1, cf. 73, 2, donnerait lieu a dme dbs(Si*- ; 
vation analogue. Citons encore le vers IX, 100, 3, oii Soriia est'; 
in vite a « rdpandre « fei priere corame le tonnerre repand la ; 
pluie. Ailleurs enfin les foraiules concernant les rapports 
do Soma avec les prieres .son! expressement appliciueos au 
Soma celeste. 

C’est au moyen de la priere quo des sacriflcateirs divins 
metterit en mouvoment Soina, qiiand il se clarifie « dans le 
cielo>, IX, 26, 3 et 4. 11 etuit «orne >) de tontes les prieres 
quand il a ete apporte du ciel, IX, 86, 24. Le vers II de 
riiymne IX, 85, a Roma oppose nettemeiit les chants adrosses 

I’oiseau qui vole dans le ciel et les prieres qui « ldchent i> 
celui qui est arrele sur la torre. On pent comparer a ce 
passage le vers IX, .71, 1, oil Soma , en meme temps qu’il 
prend pour chevelure le image, prend aussi pour vetcraent 
la priere « dans les deux cuves », c’est-a-dire dans les deux 
moudes. 

Ailleurs, cc sont trois voix qu’il excite, IX, 97, 34, ou 
qui s’eleveut d’elles-memes pendant qu’il passe .«ur le tamis, 
IX, 50, 2. Ce.s trois paroles sont des vaclies qui raugissent, 
IX, 33, 4, ce sont des meres do la loi qui jiurilient le (ils du 
ciel. ihid. 5. Or, bien qu’il soit facile de reudre compte du 
iiombre trois par des combinaisons de trois stances, conirae 
celles qui abondent dans le recueil du Sarna-Yeda, on par 
tout autre detail des rites, je no crois pas qu’il faille trop 
vite ecarter I’idee., mturciranent suggereo par taut d’ero- 
plois analogues, d'une aji^dication possible do ce noinbrc aux 
formes de la priere dans les differents inondes. 

J’en dirai autant du nombrc sept, sauf a renvoyer I’expli- 
cation de ce nombre au chapitre suivant. On verra la que 
les sept prieres qni purifient, IX, 15, 8, qui mettent en mou- 
vement, IX, 8, 4, cf. 66, 8, qui « font », IX, 9, 4, Sonia, 
sont les prieres des /tishis, IX, 62, 17 ; 103, 3, on des sacriti- 
cateiirs auxqiiels appartiemient «les sept scBnrs», IX, 10, 7, 
cf. 66, 8, et qui sont, eux aussi, au nombre do sept. Quant a 
ce nombre liii- meme, il a, cornme le nombre trois, uiie 
valeur mythique que ses applications dans les rites du sacri- 
fice terrestre no doivent pas faire niecoiinaitro, inais dont 
on pent dire an contraire qu’olles la presupposerit 

* 

1. Cr. ce qui a etc dit des trois fcux, I. p. 23. 



'29' ■ — ; 

■ Les pi'leri$s^ pas les sfeules meres du Souia t&rrestrc 

;qn6- ^ rojilioldgie vediqae ait introduites dans le cieJ^ Le 
Soma descendu sur terre passe pour fvtre ne aussi la-Jiaut 
d’yne piante, IX, 61, 10,‘et il est dit dcs plantes en general 
qu’elles sont descoudues du ciel. X, 97, 17. 

Le mot A'.s/«p«h, qui desigrie ordinairemeut lo.s doigts 
occapes a la preparation du breuvage sacre, IX, 14, 7; ■ 
■ 79, 4, est egalement employe au vers IX, 86, 27, oti il est 
question de ki purification du Soma « sur le troisiemc plo- 
teau, dans I'espaco brillant du ciel». Il est vrai que ce mot 
nous a paru avoir proprement le sens do «fleche)>,, et qu’il 
n’aurait designe les doigts du sacriticatcur qu’en tant qu’ils 
etaiont assimiles aux fleches, c'est-a-dirc aux rayons qui 
distillent la lumiere du sobnl Mais lo nornbre « dix » qui 
detcrmiae I'application de ce terme aux doigts, IX, S, 4; 
15, 8 ; 40, 6 ; 80, 5 ; 85, 7 ; 97, 12 et 57, racconipagne ega- 
lement au vers IX, 61, 7, ou le Soma, fils des rivieres, qui 
« brille avcc les .Idityas », no pent guore etre que le Soma 
celeste, II est, je crois, pormis de voir au moins une allusion 
aux doigts, et dans cette forrniile, et dans d’autres encore, 
concernant egalement le Soma celeste, oii figure Ic indrae 
nornbre. Point de difficulte ]»oiir les dix sonirs qui ianeent 
Soma comrae un char dans le sein d’Aditi, IX, 71, 5, ni pour 
les dix qui le purifieiit en meme temps <}ue les sept rivieres", 
IX, 92, 4. Les dix Hants’’ qui purifient Soma, IX, 38, 3, out 
avec les doigts le memo rapport que les dix « fleches », puis- 
qu’elles representent cornme elloif'. ’*‘S rayons du soleil. Cea, 
cavales ailees qui trainent le .Soma-Syleil , IX, 80, 37, cf. 03,''' 
9, comme les doigts mottenten mouvement le Soma du sacri- 
fice, Ksont on merne temps ’ses nourrices, IX, 86, 37. Au 
vers IX, 56, 3, les dix jeunes femmes qui out « appele » 
Soma comme un amant, sembleraient plutut representer les 
prieres, ot celles-ci, en efl’et, figurciit encore au nornbre de 
dix (lams un autre passage, IX, 93, 1. Mais je tie puis voir la 
qu’une confusion des formules relatives aux « sept » priiires 
et de celles qui font allusion aux dix doigts. Les lilies * du 
prdtre niythique VivasAmt, qui out purifie Soma, IX, 14, 5, 

i . \ (.)\v' i .{) . itoii . ■ 

Voir 

id. Vuir ci-aivres, p. 

4. Cl’, ios dpux liiilesf qiif^ au rers 9, 1, ropresPiitenr situs douce les deux 
mains du sacrilicateur> . 



sent sans doute <ul}x >) de 

VITI, V S- Ce soat sans-dowte des dolgt>? qda ro^ 
seiiteiit jeunes femmes (Jes tilles?) ; du 
ctdeste Trita.’lX, 32, 2, cf. 34, 4, rapproclxt'es dans rhjmne 
TX, 38, dos dix Hants ixuMipees conime elles «a la pr^^para- 
tioa- du Son) u (vers 2 et tJ), : et les « jclix actives » qui ie 
puriti(-nt ])armi les <Mi)eresalq milieu », c’est-^a^dii^ dau^ 
eaux de i'at.rnospherei IX, 70, 4. 

g ]jp c;oM/V ET T.ES EAUX, bOlT GELKSTES/ SOIT TEKEESTKES 

Lo moment ost venu do parlor des rapports de Soma avec 
des femelles (\n\ nont pas ete, commo les priores, comme la 
plajite, coiiiMK’ les doigts da sacrificateur, traiisportees do la 
term an ciel, mais qui sent au coutraire descenducs du eiel sur 
latei rei Je dis « (ies(^enduos)>, car il s’agit 

dos caiix. K)a va voir que Soma entretieiit avec los eaux du 

les'anernes relations qu'Agniv Mais tandis que les eaux 

^'^terrestres n’ont juj, dans les rites coacernant Agai, figurer 
! quo par representation, sous la iV)rmo des odrandes ot des 
prieres, dies sont reelhuneat employees dans la. preparatiofi 
; du Soma. Agni seal laerite d'cire appde , sous sa (orme 
ieiroslre, un « iaureau qniae aage pas », X, 4, 5,. Lo Soma., 
qui est ini~ineme « uno iner ‘ », IX, 2, 5; ()4, 8; 8(>, 29, 
a: feu liquide , comnio nous avons era poiivoir rappelor % 
pent s'ni.ir a rdWait^at liqifTde AvmdJe, c’osl'a-diro aux eaux, 
IX, 12, 3, sui* terre cofnme au del. Ea fait, les liges do la 
^ |dau0‘ d’ou on ('xtrait le Soma seat mouillees avaut le pres- 
' surage, ot lo jus, ainsi (Lija mole d’eau, coule dans des vases 
renlbrmnnt oncojTvde Loan. 

Les doubles ra[)ports de Sonia avec les eaux, dans Jo del 
et sur la terre, rendent naturcdloniont equivoques cortaines 
fonruiles qiii pouveut s’a[)])]iqner a pen pres indiffererrimeat 
aux eaux terrestres ou aiix eaux celestes, De : cdles-ci, 
comme do erlies- ia, on a pu dire que Soma y nage , IX, 10(>, 
8, qu'ii s'eii revet, iX, 107, 4, et memo qu’iJ sV purifle^, 
IX, 2, 5; 24, 1 ; 05, 20, on (pLil est puritid par elles, IX, 
109, 17 , qiri] se darifie dans icur ^sein, IX, 109, 13. 

I . Afi j]g ]i\. J, il jfaivi.ii .v . 

t .. \\m]‘ I. ]4. I . 



II fest vrM qiie <Ians un a&mbre de foriiidles concer- 
nant les rapports de Soma avec les eaux, certains details ne 
pernaettent pas de douter qu’il s’agisse d im sacriflce. La 
•plante, los pierres dll pressoir, le tamis, Jes cuves, les dieux 
adxdiiels roffrande est destiiiee, le sacriflcateur (pa la pre- 
pare, les mains de ce sacrificateur et ses prieres, sent men- 
iidnnds W foule de passages qui nous 

ra6ntreM;ddSdliia jthdld aiix eaux, IX, 05, 0 ; 74,9, press(i, IX, 
62, 4et 5'L'^ rX,30,5, conduit, IX, 06, 24, coulant, 

IX,97,48, peneiraiit, IX, 3,6, dans les eaux, allant saiiiir aux 
eaux, IX, 97, 45, qui Yiermeiit elles-memes vers lui, IX, 82, 3, 
purifie par les eaux, IX,68,0, ou dans les eaux, IX, 20, 0 ; 
71,3, se revdtant des eaux, IX, 86, 40; 90, 13; 107, 18 el 
26; 109,21. Mais uotis ne devons pas oiddier que le Soma 
est prepare dans le ciel par des .sacrificateiirs divins de la 
inerne manud'e (pie sur la terro. Sans do.uto, il e.st naturel 
d’appliquer au Soma terrestre toutes les formules relatnms 
au pressuragc et a la clarification du breiivage sacre qui ne 
reufermeiit aiumne indication coiitrairc, et cette application 
est seule possible dans certains passaga-s oil les sacriflcateurs 
qui presseat, qui purifient Soma dans los eaux. qui le revetent 
des eaux, sont expressernent appcles desmortels, IX, 01 ,2, ou 
recoiveiit les ordres de celui qui parle, IX, 16, 3, ou parJeut 
eux-minnes, IX, 107,2, cf. 16,2, ou encore quand los Somas 
pressds dans les eaux sont preseutes aux dieux par celui qui 
parle, J,13'>,6. Mais dans d’autres passago.s qui parai scnt 
(lecrire le sacrifice priinitif, iX, 96, I*eh»cli 1,1, ou inu nom- 
ment des sacriflcateurs rnvthiqu.cs, »t;fds que Dadliauvaub 
IX, 107,1 , les 4 vus, IX, SO, 2-5, et .surtout dans celui qui domic 
aux sacrificateur.s repitlnite «d(fW/r«h « iul’aillibles iX, 
97,57, qui parait designer <los priitros divius, los eaux iians 
le.squelles Soma est pressci, purifie, dans le sein desquclles il 
est poussfi, dout il est « oini ». sont vraiseiubiablomcnt les 
eaux cijlestes. Le vmrs IX, 90, 10, ajoute d'ailleurs qirii a elc; 
« ti'ait '(/non pas « iivec les pierres », mais « dau-s la pierro) 
on c la montagne », ce (jui mi pout guiiro etre rapporic (pi’au 

1. Le mArne que Sur cv'iui-ci, voir lo clinpitre dfi h> iroisi^me 

pjirtie coiisacref? aux Aevjns. Lovers suivaul. IX, 1.07, paraii. opjxic'Oi. lo 
liaeriOce aotuel, nihwmj a cojui de DiuiliJiuvan. 

“J. sont bieu dots saCrdb-Luteurs. IrC ve.rd)e et/za/Z// c ils lechent v no 
gwidc pas (lubls « bieu qublfs k carewsonl » Sorna /xvec des 

pHiires, ?, nvcc chaii(j,s doiii il est, eu odeL question au se- 

ooml pad a , . ■ • 



image . Daiis les formutes tdles cfue celles dea 

VI, 40,2, d’apreslEsqtieiles le Soma cst envoy e a 

tille pour liii , par les homines, les inontagnes (ou la mphtagg$|f:; 

et les eaux, il est petmis de croire qiie^ par ces eaux, le pdele- 

irentend pas seulomerit les eaiix du sacrifice terrestfe/ 

Meme dans les passages coimernant le sac^^^ 
et actuel, il pent Mre fait directemeiit allfisiofi aux rapports 
do Soma avcc les eaux celestes. Au vers 1X^1082 J, le Sama^ 
quo les pretros sent invites a fairo cooler regoit; on memo 
temps que repith^e iidaprul << nageant dans rean eelle de 
vanakral'sha mogissant dans la cuve )>, d une part, inais 
aussi cello do rajaslur « traversant ratmosphere » , de 
Tautre. 

's. Le noni do <( grandos eaux >» doiine aiix eaiix dans les- 
(juelles Soma vs’enfoneo, JX, 7, 2; 99,7, ou designe les eaux 
celestes, ou do moins ifest donne aiix eaux terresfres qixe 
par allusion a ces eaux du ciel auxquolles elles sont identi- 
ques par leurorigine commp par leur naiiiro, (t qiftdles re- 
presentoiit dans lo sacrifice; J’expli(juc de meme le nom de 
a rivieres » dunne,S(>it avec colui do « grandos eaux )>, IX, 2, 
4, soitseiil, aux eaux dans lesquclles Soinacourt, VJII,33,12, 
cf. IX,21,3, et qui coulent vors luiv IX,2,4, oil. il est p(.)nsse, 
IX, 53, 4; 107,13, ou il brillo, IX.7(),1, cf. \411,2,2. et qui le 
purifient aiiisi que le tamis, IX,S0, 1 1 . Memo observation sur 
le nom do « mer » donne aux (avux dans lesquolles Soma esi 
pousse,! IX,()4,1(> ct 17, ou il penetre, IX, (>3,23 ; 04,27, et 
quo traverse, IX, 1^7,*!;^ ce roi de la mer, IX, 107, 16. Ri- 
vieres a et « mer » soni des appellations couiaLutes des eaux 
celestes, et cc idestpnssans raisqu quo les auteurs dos hymnes 
les a]>pliqiieni, soil separemeut, suit ensemble, J.X,8(),8, aux 
eaux ou simfonce Soma. Sans douto il est possible qidune 
expression meme aussi caracteristique que le « sommet de la, 
mer », .IX, 107,1 1, designe les eaux de la cuve oii coule le 
Soma, et en fait il est dit expi-essement au vers IX, 96, 14, 
que Soma raugit avec les rivieres ^ dans la cuve » J ]\]Lai^:> on 
-no donnerait pas aux eaux de la cuve le nom de u rivieres » 
et surtout celui de « somrnetde la. mer >>, si ces eaux iretaient 
pas considerees comme tenant dans le sacrifice la place des 
rivieres et de la mer atmospheriques.^N<>as avons deja cite 
plus liant a propos des rapports de Soma avec les prieres, 

1. II taut pi'OhableiiHiiit lire aif .lieu (h). .stomam., 

2, p. ri. 



|3lu^ la parole quHl excite, riiymiie qu’il 

milieu j IX, 107,21, ou au << sbmmet », 
IX, 12, 6, de la mer, et dans le flot de la riviere, IX,14,1, cf. 
73,2, representent le tonnerre, s’ils le tonnerre lui- 

m^nae. La encore il faut rcconnattre dans les termes de 
<( riviere » et de « xxier y au moins une allusion aux eaux 
celestes, L’allusion, d’ailleurs, n’cst pas moins claire, que 
les eaux soient ou non designees par le termo de <c mer » 
ou de « rivieres », dans les passages, egalement cites plus 
liaut S Oil Soma est represente rev^tu des eaux et engendrant 
la parole, IX,78,1, ou mettant en mouvernent a la fois la 
parole et les eaux, IX, 62, 26, cf. IX,35,2et 5, qu’il precede, 
IX, 62, 25 et 26; 86,12, cf. 95,4, comme I’eclair precede le 
tonnerre et la pluie. Au vers IX, 72,7, le Soma qui a cc cru 
dans les rivieres est appele la foudro d’Indra, eo qni suggerc" 
naturellement Tidee de reclair dans les nuages, Ailleurs, 
IX, 86,34, c’est au soleil que Soma est compare quand il tra-" 
verse la « grande mer ». 

Avec les rivieres qui coulent pour Soma, I’auieur du vers 
IX, 31 ,3 mentionne les vents, ce qui ne permet guere de doiiter 
que les rivieres en question soient les rivieres celestes. II est 
vnii que ce texte pent signifier simplement comme un autre 
concernant les'<( sept rivieres IX, 66, 6, qui ne sauraient 
non plus 4tre simplement les eaux de la cave que les ri- 
vieres celestes obeissent a ce « roi des rivieres », IX, 80,33. 
Mais au vers IX, 92,4, ilest ditaussides sept rivieres, comme 
des eaux employees dans le sacrifice, ’qTt'eMes •piirifient Soma, 
IX, 92, 4. La du moins on le consider?^ bien comme etant au 
milieu d’elles. . 

Au vers IX, 68, 6, les sacrificatours qui puriflcnt Soma au 
milieu des rivieres sont ceux qui Font decouvert, et aux- 
quels, selon uu mylhe deja etudie, il a ete apporte par un 
aigle. 11 est vrai que nous avons cru roconnaitre, sous le rnytlic 
du Soma porte par Faigle, Fidee d’une descente du breuvage 
sacre mr la terre'\ On pourrait en conclure que les sacrifi- 
cateurs dont il s’agit sont des homines et que les pretendues 
rivieres oii ils purifient le Soma sont des eaux terrcstres. 
Mais nous sommes habitues a voir le saeriiice des aneetres 
confondu avec le sacritieo celeste. Il est done perrnis de 

2, Sur les sept voir Ic chc?pitre suivant. 
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croire que dans les fbrxnules dn ce gdnre, et 
' IX, 63, 17,par exemplc, si les Jiyus, qui purifient Sonia id^rts 

■ les rivieres , y sont des ancitres my tliiques , 1 e iierme di 
(( rivieres » contient«p]us qu’iine allusion aux eaux celestes,- 
qu’il les designe elies-Tinemes. Du Vers IX, 68 , 6, on peut 
rapprocher ie vers IX, 81), 2, ouil est dit egalement du Soma 

-/'^pOrte par raigle, qu’il a pris pour YMement les fivieres et 

^'8,*qu’ii a « crd » au milieu des eaux. II s’agit encore de la 
« decouverte » de Soma dans un autre passage, IX, 70, 2, qu 

■ il cst aussi reprdsente prenant pour vdtement les eaux (( ires 
brillantos)', ideritiques sans douto aux <c meres du milieu », 
c’est-a-diro aux eaux do ratraosphere, ou nous voyons deux 
vers plus loin, IX, 70, 4, qu’il est « purifld La jeune fllle 
qui trouvc Ic Soma dans I’eau ot I’emporte chez elle, VIII, 
80, 1, ne pent etrc qu’uii personnagc mytliique, et I’eau oii 
elle trouve Soma doit etre encore I’eaU du nuage. Au vers 
IX, 86, 43, ceux qui « saisisseiit» daiis les eaux de la riviere 
le Soma repi’esente comme un taureau volant, out uu tamis ® 
d’or evidemment identique au tamis aux fils brillants tendu 

• dans lo cicl, IX, 83, 2, c’cst-a-dire au soleilV Aux vers VIII, 
85, 13-15^ la riviere ou Soma * est apercu, ot qui est compa- 

I ree a uu nuage noir-’, n’est autre, sans doute, que le nuage 
dui-meme.' 

Eu tout cas, c’est du nuage, d’apres les termes memes du 
textc, quo Soma est revetu dans un passage, IX, 83, 5, ou il 
est represcnte faisant It^tour de la demeure des dieux et d'uu 
sacrifice qui esif eV[d<nnment le sacrifice celeste,^ dtya decrit 
dans les premiers vers* du meme hyrane. Le veternent « tou- 
chant le ciol » dont se revdt lotSoma « remplissant ratmo- 
sphtAe)), IX, 86, 14, est cerlainementle nuage que, scion le 
meme passage, il traverse quand il est ne dans le ciel. Les 
deux cuvos ou il prend une couverturc « faite du nuage » en 
rndine temps qu’il prend pour vdtemeut la surface du ciel, 
IX, 69, 5, ne pcuvent dtre que le cicl et la terre. Ailleurs, 
IX, 71, 1, le nuage devient sa chevelure, C’est du nuage, 

-I. Voir I, p. 6i. 

a. Prtva. O’est le seul mwa pnk is {>uj pUkse eire ctoniie a uu mot tire de 
ia racine j>4 « olaniiei* et forinaut en coinposUion avec le mot Jnrauya 
t< or » une epitliete evidemment appliquee a des ^sac^i^icateurs. 

3. Yoir I, p, 20). . 

4. Designe par le mot (hapsa u goutte ' 

Nab hoh. kcs/mavt est ie regime de (watasihivdxnsam^ comme am^fUmatim 
cehii de aiHi lUishihat . 



il est cc trait ». quo sort T essence immortelle ' du Soma 
designee par le noni d’flmn’tey lXy 74, 4. 

Le tanais par lequiel Soma coule du ciel daus la vague de la 
riviere, iXj 39, 4, we pent etre qu^in tainis celeste, et la 
riviere on II eoule ne peut rouler que les eaux du nnago, 
ces :« vaclies )), eti compagnie desquelles il entre dans lea 
piantes quand il descend sur la terre sous forme d’eclair % 
IX) plus loiu le vers IX, 97, 13, 

od il est represente mugissant apres les vaches et faisant 
retentir le ciel et la terre. 11 est vraiserablable que ces 
Taclies sont les eaux du ciel, aussi bien que celles qu’il 
decouvre en venant de la montagne supreme, IX, 87, 8. 
Dans le dernier passage, il est compare a I’eclair tonnant a 
travers les linages, et c’est la une de ces comparaisoiis qui, 
selon une observation que nous avons faite plus d’unc Ibis 
deja, equivaut a une assimilation veritable. La plante qui 
« mugit>' en compagnie de la vague et qui fait gonflor pour 
Manus (ou pour riiomme) « la peau ou se rafraichissent les 
dieux », IX, 74, 5, parait Mre aussi le Soma dans les eaux du 
image. Blnfin les eaux, «d’ou» wSoma coule, comme il coiile 
des plantes, IX, 59, 2, ne sauraient etro simplement les eaux 
auxquclles on lo indie dans le sacrifice terrestre : ce sont 
iidcessairement les eaux d’ou il tire son origine, c’est-a-dire 
les eaux du ciel. 

An vers IX, 80, 27, les torrents inepuisables qui « reten- 
tissent » en riionneur de Soma sont expres.sement places, 
avec les doigts qui le puriflent et leff'^vaijlief}, representant 
encore les eaux, dorit il est enveloppe, <t sur le troisierae pla- 
teau, dans I’espace brillaiit d^u ciel ». Un poete donne pour 
sejour a Soma les eaux, la mev, le Hot de la riviere et le 
« ciel » dans un vers, IX, 85, 10, dont la construction ne 
perraet pas de douter que tous ces sejours se corifondent: 
les eaux en question sont done bien . les eaux du image. 
Ailleurs les eaux qui coulent vers Soma, et qui I’excitent, 
reqoivent le nom des nj'raphes celestes qui sont restees si 
celebres dans la mythologie brahmanique, les Apsaras : on 
les appelle les A£saxas„„« inariiimes w, IX, 78, 3, par 
allusion ala ""mer atmospherique. Nous verrons plus loin 
qu’il a ete appele luNmeme le Gandharva des eaux,' IX, 86, 


1. Voir I, p. 198. 

2. Voir i, p. 17», 172. 
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4^8/ 6t on sait rapport existe dans la mythologie 

<ij^rabmanique entre les Gandharras ot les Apsaras. 

En somine,J,gs eaux qui pnt ete le sejqur Soma 

sontj commc on je Toit au vers VII, 49, 4, los,,memes ou, Sj|- 
jqurpent, A^ni, A^ai|vAaara. et^ c’est-a-dire les 

eaux du del, et les eaux que les sacriiicateurs mortels me- : 
langent au Soma pour I’offrir aux dieux sont destinees a rap- 
peler celles ou il est « cache », X, 148, 2, dans la nuee. Au 
vers IX, 88, 5, Soma, brillant au milieu des rivieres, est 
expressement compare au feu. II est sur la terre le represen- 
tant leplus exact du feu des images, puisqu’il peut briller, et 
qu’il brille effectivement dans le sacrifice, au milieu des eaux 
terrestres. 

On dit de Soma, comme d'Agni, qu’il « croit » au milieu 
des eaux, et cette expression qui, dans certains passages 
deja cites, s’applique aux eaux du ciel, IX, 85,10; 89, 2, 
cf. IX, 72, 7, doit, dans tons les cas, renfermer au meins 
une allusion au image. La raeme allusion peut dtre renfermee 
dans I’epitbete « qui croit sur la montagne », IX, 46, 1, 
bien que cclle - ci suggere en mdmo temps I’idee des 
montagnes terrestres, ou croit la plante du Soma, images 
des montagnes celestes oil il brille sous la forme de Teclair. 

Les eaux ou « croit » Soma ont naturellement du passer 
pour SOS meres. Cette idee est presentee au vers IX, 93, 2, 
sous forme de comparaison. Enfin Soma regoit directement 
repitliete sind/iumdfri « qui a pour meres les rivieres », IX, 
61, 7, et ilest appel4<k « foetus des eaux », IX, 97, 41. Ceci 
nous raraene au persopnage d'/tp«m j\'a/jdl « le fils, des eaux », 
i qui a pu representer Soma aussi bien qu’Agni, et qui est 
en effet, dans riivmne X, 30, idbntifie au brcuvage sacrA-,r 

Get bymne est, d'apres rAimkramam, adresse a Apawt 
TsapatS qui est en eff'et nomine aux vers 3, 4 et 14. Or, les 
eaux « meres » (vers lOj y sont invitees a porter a Iiidra le 
Soma (cf. vers 13), ou, selon I’expression du vers 8, cf. 7, la 
liqueur qui est leur « foetus », le breuvago « ne du image » et 
qui a « une triple chainc » (vers 9), c’est-a-dire qui est prepare 
dans le triple sacrifice des trois mondes. fDonner a Soma le 
norn de « fetus des eaux » (cf. IX, 97, dlflTans im hymne a 
Apam Napat, c’est e.videmment ridentifier a ce persorinage. • 
Peu importe des lors que dans le meine hyrmie (vers 3) le 

II Ou aux eaux. » On pourrait dfre plus ex?f?tej:^eut; « et » aux eaux. 


1, 
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soit otfert k Ap&m NapAt lui-meme. Le Soma 
peat etre uu personnage representant le Soma 

celeste, « I'oiseau brillant qai regarde les eaux d'en haut », 
30, 2, comme au vers VII, 39, 5, Agni, apparemment 
rAgiii celeste, figure a u nombre des dieux qii’Agni, le feu 
du sacrifice, est prie de faire descendre du ciel. Ailleurs, 
c’est riom d’Apam Napat qu’un personnage, 

identique au fond a Agni, est associe a cc dieii, VI, 13, 3, 
cf. VIII, 91, 7.( Lg nom d’ApamNapat appartient du reste a 
] a forme terrestre comme a la forme celeste du Soma,|et au 
vers 14 de notre hymne les pretres sont invites a dcVfrcyser les 
eaux sur le gazon sacre, « en compagnie d’Apam Napat ». 
C’est ainsi que dansrhymne II, 35 ou Apa-m Napat nous a para 
identifie plutot a Agni, on lui attribue deux naissances, une 
ici-bas et Tautro dans le ciel (vers 6, cf, 11 et 13), et qii’an 
vers I, 143, 1, le nom d’Apam Napat est doime au sacrifica- 
tenr etabli sur la terro, c’est-a-dire a rAgni terrestre. Dans 
riiyrnno X, 30, comme dans riiymne II, 35^ il est dit d’Apilv// 
Napat qu’il brille « sans biiche » dans les eaux (vers 4), eta 
la difference d’Agrii Apam Napat, Soma Apum Napat justilio 
cette observation sous sa forme terrestre aussi bien que sous 
sa forme celeste.; L’epithete dvidhdrdh « qui ont denx tor- 
rents )), donned au eaux « meres » au vers X, 30, 10, ren- 
forme sans doute une allusion aux deux sejoiirs, run cdleste, 
I’autre terrestre, des meres do Soma Apa/n Napat\ lU 
semble d’ailleurs que lepoete, en celeJn-^j^pAm Napat sous 
la forme du breuvage sacre, fasse egalpment allusion a son 
identite avec Agni, qiiand il donne a la liqueur, favtus des 
eaux , Tepithete , consacree pour le feu du sacrifice, de 
ifhvUapYhhihay ciyjui porte sur son dos le beurre >), X, 30, 8. j 
Nous avons vu qu’Agni Apam Napat etait Tepoiix on Tar ., 
mant des eaux en memo, temps quo lour fils. Soma ApA/yy/ 
Napat, au milieu des eaux, est aussi compare a un hommo 
qui se livre a des jeux amoureiix au milieu de belles jeunes 
femmes, X, 30, 5. C'est im jeune homme qui s’elance avec 
amour vers des jeunes femmes et qif dies accueillent aussi 
avec amour, ibid, 6. D'autres allusions aux rapports sexiiels 
de Soma avec les eaux se. rencontrent en dehors de rhymne 


1. C'est sans doute encore en taut quiiuentique a Ap^w. Napat que Soma . 
recoit da qualification do fupdm pent, X, 36, 8. Ct. VII, 3">, 15, on le mot 
peru « qui traverse ? est accoie au nom d'Apdm Napat. 
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,,oti il est assimile h A^kin Napat. II « choisit » ^ los eaux, IX, 

" H)4, 1, il « fait le mile » a travers Je nuage, IX, 71? 3 ; e’ast ; 
iin jeuue hommo que les eaux reudent Ixem^eux, IX, 9, 5, 
ou un taureau que* recoit la riviere (ki Itemk ?), VIIL^(> I i 13^^ 
et qui mugit au sein des eaux, pareil au male au 
^ to 76, 5. L’expression patili sindhthitm^^^^^ lui 

est appliquee au vers IX, 15, 5, pourrait done itre traduite 
« epoux )vaussi bien quo « maitre » des rivieres. vers 
Vlllr 82, 22, les epouses des Somas sent probablement les 
eaux nominees dans le meme vers. Le nom de Gandharva des 
eaux, donrie a Soma, IX, 86, 36, si on le rapproche de celui 
d'Apsaras donne aux eaux elles-memes dans une formule ou 
elles sont eii relation avec Soma, IX, 78, 3, equivaut k peu 
pres a la qualification d’amant des eaux. Non seulement, en 
effet, les Gandharvas sont dans la mytliologie posterieure les 
amants des Apsaras, maisil y a dans le /?ig-Veda un hymne 
entiereinent consacre aux amours de Soma avec les eaux, ou 
nous retrouvons cos deux iiomsj 

C’est rhymne X, 123, qui", d’apres rAuukrarnani, est 
adresse a un dieu du noni d(3 Vena. Ce qui pent faire croire 
quo le mot ncna, qui s’y rencontre aux vers 1, 2 et 5, est en 
effet dovenu une sorte do nom propre., c’est remploi qui en 
est faitau vers IV, 58, 4, a cote des noms d’Indra et du soleil. 
II clesigne en tout cas dans notre liymne le mime person- 
nage qui, aux vers 4 et 7, recoit le nom de Gantdliarva, et qui 
est succGSsivemcnt^,;SPpreseiite comme un veaii au vers 3, 
comme un burile au vers 4, et, au vers 6, eornme un oiseau 
aux ailes d’or, cf. 5, messager deVaruna, renferme dans le 
sein de Yama. La plupart des* traits sous lesquels ce person- 
iiageest depoint conviendraient a Agniaussi bien qu’a Soma. 
Mats au vers 8 et dernier, ou le poeto, au lieu d’en faire 
un oiseau, nous dit, ce qui revient au meme en somme, qu'il 
voit par Toeil du vantour, le nom de « goutte » - qui iui est 
donne nous prouvc quo c’est en realito Soma qu’il represente, 
Soma qui voit par Taul du soleil, IX, 10, 0, auquel il est iden- 
tique sous sa forme celeste, Soma, le Gandharvades eaux, IX, 
86, 36, qui, sous ce meme nom de Gandharva, est decrit aux 

K 4/^0 CL « fiance, preteudant 

2. Le nom de o gouttes » est, ii est. vrai, donne anx llammes d’Agni, I, 
lU, 1J, Maia cet nsage du mot drajy<;fu ou i.i esi permis de voir une trace de 
J’assimiiation d’Agni a Soma, ne fait pas qu’^ defaiit d’indication cpntraire 
nous no dexions rappliquer Soma plutfit. qu'a Agm. 



ter? l6--i2;de l’hyn^e 

Jptesque Mentiqiies A X, 123. be$ deiix e6- 

; t^s en effetV c’est ua oiseaxi q«i vole dans le ciel, IX, 85, II ; 

^ X, 123, 6, dAO « goutte IV qui croit dans,la mer, IX, 85, i0> 

” ou qui se dirige vers la mer, X, 123, 8, une lumiere au bril- 
; lant dclatS IX, 85, 12; X, 123, 8. Des deux cot4s, c’est ua ^ 

11; X, 123, 1, cf. 3. 
I)es deux c6tes enfiu, le Gandharva se dressant dans le ciel *, 
v i;^, 85, 12 ; X, 123, 7, manjfeste toutes ses formes, IX, 85, 
12, ou conquiert", X, 123, 4, engendre, ibid. 7, ses formes 
immortelles ou ses formes « chdres », prcnd ses formes cheres 
dans le trolsieroe monde (rq;V«.s), ibid. 8, identique au « sein de 
5^ama )), cf. I, 35, 6, ouilest place sous forme d’oiseaix {vers 
6). Comme la « goutte » du Soma dont ilest question au vers 
IX, 96, 19, la goutte honoree dans rhymne X, 123 sous le 
nom de Gandharva « porte des armes » (vers 7). Le vetement * 
du Gandharva, ibid. 7, i-appelle les innomhrahles formules 
relatives aux vdtements de Soma. On connait aussi Soma 
comme un veau qui a plusieurs meres, ibid.3,&t quia pour 
meres en particulier les prieros, ibid., cf. 1. Ou sait qii’il s’u- 
nit aux eaux, ibid. 1, dont il fait son sdjour, et au soleil", 
ibid., auquel il s’identifie®. Bref, en lisantyjhymne X,123, on- 
croit lire un hymno a Soma,'; et on lit en effct un hymne 
adresse a un pcrsonnage qul"ne differe pas niythologiquement 
de Soma. Insistons maintenant sur.les rapports de ce person- 
nage avee les eaux,.', 

1. BhdnvM riiki'cm (ocishd, teinifis identiques Alans les dens [lassages. . 

2. Vrdhvo </a?idharvo ndht ndhe aMni, 

Cf, Soma cherchant :i conrjiiorir sa troisiemo rorrne, IX, OG, 18 (voii- 
le chapUre suivaiit). 

Il n’y n, pas a insister siir la correspond ance textuello do ia rormnlo 
avec celle qui, au vers VI, 20, 3, est appliqiiee a Iiidra* Cc n'est, pas la iin 
trait cavaoUn'istiq lie de la figure mythique dMndra. 

5. Il n'y a aucuue raison, suriout on rab.sence do particuio cojuilative, 
pour croire qu’il s’agisse la d’uno union a des oaux et du soieil. M. Grass-s 
: mann, (jui adopte cetto sGoondc consiruction. en pari {Trndiudlon <lu 
FCf/ifr) pour iaire dll G-andliarva. un arc-m-dd! Des rapports evidenU de 
rhymne avec les liymnos a Soma, pas un mot. Quoiquo oviUnt on general 
la poleniique sur tout ce qui lie concerne pas le sens memo des torme.s, J'.'ii 
cru devoir signaler cette explication comme un des exemples les plus curieux 
des fautaisios (lo nom d’erreurs conviendrait nial) quo pent iiispirer uu S}sr;?' 
le me d.’ i n 1. e r p re iatiou pure m e n I n at u r a I is te , 

; IV. Voir I, p. 190 et 101. Cf. aussi Ic clieval « se reuriivssant iV sa troisieme 
splendeur », X, oC, 1: voir I, p. 274. Il pent tUre bon do remarqner quo le 
terpn^ par lequel Soma'(.TaudhaVva est designe au vers X\ 123^ 1, a cie 

applique ail soieil. T 83, 



Au versSjil ree<iit repithete « 

rassimiJe au « Fils des eaux », et qui en $ifet eat dponee:^^ 
Soma, pr4cisdinent dans rii^mne ou il est ideiitifie avec ApApi ' 
Napdt, X, 30, 9. Ma-is de mdme que dans cet hyrane Soma ' 
Apa/w Napat figurait en outre comme I’amant des eanx, nDns 
vbjons aussi au vers X, 123,5, le Gandharva presente corame 
i’amant de TApsaras so uri ante dans le eiel supreme. En di- 
sant de cette Apsaras qu’elle le « porte >>, le poete entend 
peut-dtre rappeler en mdme temps qu’elle est sa mere, etia 
suite du vers « il se meut dans les matrices de ce qui lui est 
cher, efant lui-raeme le bien-airae», pent aussi s’entendre 
des eaux (au pluriel) considerees a la fois comme ses meres et 
comme ses amantes. 

’ C’est sans doute sa qxialite d’« amant » des eaux qui vautau 
Sdnia celebre dans I’liymne X, 123, sous le nom de Gan- 
dharva, cet autre nom de vena dont nous avons ditFere jus- 
qu’ici I’explicationJ La racine ven, qui n’est autre que la ra- 
■cine van redoublee", signifie comme celle-ci « desirer, aimer ». 
Le feminin vend paraitbien signifier «amante » dans I’expres- 
sion Homasya vend, I, 34, 2, qui, ainsi que nous le verrons 
plus tard doit designer Surya, fiancee dc Soma. C’est peut- 
dtre le radme mot au pluriel qui desigue en plusieurs pas- 
sages, IX, 64, 21 ; 73, 2, et particulierement dans celui que 
nous avons rapproche de I’liymne a Vena, IX, 85, 10 et 11, 
les prieres, cf. X, 64, 2, dans leur rapport avec Soma, etnous 
avons vu que Soma ctait I’amant des prieres®. Le nom 
d’« amant », si /:’eskf dtf^ens du mot vena dans notre liymne, 
lui aurait dte donne a iui-meme comme celui do jam, qui ex- 
prime au vers 5 ses rapports av§c I’Apsai’as. 

Nous reviendrons tout a I’heure sur « I’enveloppe de 
liimierc)), X, 123, 1, ou Soma-Gandharva est renferme u 
I’etat de foetus. Mais il taut reraarquor des maintenant qu’il 
fait sortir la vague de la raor, X, 123, 2, qu’il met en 
mouvemeot celles qui ont pour matrice Pricni'L c’est-a- 


1, Dans le chapitte .u? la troisienie partie consacre aux Acvins, 

Les privies, cormne on le verra, sont aussi les amanles de.s dieux en 
g:enerai, et er? particiilier d’inrira. Ainsi pourrait s'expliquer Temploi du 
feiriiniri ve7td aux A^ers L 36, 2 ; VJII, 89, 5, et I'applicarioa du nom de vena 
indra kii-meme, I, 61, 14; VllI, 52, 1. Celte interpretation est surtoiit 
vraisemblable au vers VIII, 3, 18, ou Indra est compare a un vena, en meme 
temps qu’il recoit la qualification de girvanns « qui airne les chants t , 

3. Pricni reprAsente le nuage. Voir«dans la troisieme partie le chapitre 
consacr6 aux Maruts. 
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dire encore les eatax, i . Dans I’hymne Xf 
Soma Ap&m Napit etait prie de donner les eaux 
On dit eneorc do Sottia qu’il fait gonfler pour Manus, 
pu pour l^domme, la peau qui rafraichit l§s dieux, IX, 74, 5, 
c’est-a-dire le image, qu’ii donne la force aux eaux, IX, 68, 
4, qu’il excite les rivieres qui accroissent i’ceil unique, autre- 
inent dit, le soleil,IX, 9, 4, que les rivieres coulent pour lui, 
iX, 62, 27, qu'il souleve, IX, 35, 2, et qu’il accroit la iner, 
iX, 29, 3 ; 61, 16, qu’il fait coulerle image, la iner (celeste), 
IX, 97, 21, qu’il coinmande a la pluie, IX, 74, 3, qu'il fait 
pleuvoir le ciel, IX, 96, 3, cf. IX, 8, 8, enfin qu’il « fait » les 
eaux, IX, 96, 3. Nous voyons par la que ce fils des eaux 
pouvait aussi passer pour leur pere, et, en effet, il est dit au 
vers I, 91 , 22, qu’il a « engendre » les eaux. 

|.Ces eaux qu’engendre Soma sont naturellement les eaux 
ediestes, les eaux de la pluie qu’il fait coulerj Selon une 
observation qui a ete faite deja a propos deS' rapports de 
Soma avec les prieres, les formules qui le representent met- 
tant en mouveraent a la fois la parole et les eaux, IX, 62, 
25 et 26, cf. IX, 35, 2 et 5, qu’il precede, IX, 62, 25 et26; 
86, 12, cf. IX, 86, 45, semblent <;ontenir une allusion a 
I’eclair qui precede la « voix » du tonnerre et la pluie, et 
qui peut a ce litre passer pour le pere de Tune et de I’antrc. 

Cdtaient aussi les eaux celestes qui, dans la pliipart des 
forraule.s precedentes, flguraient comino les meres de Soma. 
Cependant, en raison de I’identite des eaux et dii Soma ter- 
restre avec les elements qui portent - jv; nom dans le 

del, les rapports coucus entre ceux-ci devaient necessaire- 
liient dtre etendus a ceux-la. ^Et, en effet, nous avons vu au 
vers X, 30, 13, le nom d’Apam Napat donne au Soma en 
compagnie duquel les pretres reels deposent les eaux sur le 
gazon saerd. Plusieurs des formules qui font de Somal’dpoux 
ou I’amant des eaux pourraient etre appliqudes aussi bieu 
au sacrifice terrestre qu’aux phenomenes radteoroiogiques. 

Enfin, les inemes rapports ont pu etre coneus, en raison de 
refflcacitd absolue attribueeau sacrifice, ent’'cle Soma terres- 
tre et les eaux celestes. Du Soma terrestre, aussi liieri que 
du Soma celeste, on a pu dire qu’il commande a la pluie. ou 
qu’il engendre les eaux, et e’est peut-etre ainsi qu’il faut en- 
tendre telle formule de ce genre que nous avons citee plus 
liaut. Les eaux qui viennent d^on appel ont pu passer aussi 
pour ses dpouses on pour ses nourrices. On comprend d’ail- 



■ leurs que Tiisa^e du m4me teraie pour desiguor K 
restre ct le Sotna celeste ne permette pas dans lia 
des cas de decider iequel des deux est mis en ra|)port ayec 
des eaux du ciel. C^peudant, il est permis de penser qu’ati ! 
vers IX, 66, 13, les rividres qui couleut pour la joie des ; 
sacriflcateurs quand Soma veut se revdtir de vaches,' soiit 
les rividres cdlestes qui viennent servir de rdteraent au Soma 
terrestre: elles seraient elles-mdmes ces vaclies dont il veut 
se revetir, cf. IX, 2, 4 et 3. Au vers IX, 86, 8, si on I’entend 
en ce sens que Soma « poursuit » ou « atteint les eaux, 
cf. IX, 96, 19, etant dejd lui-mdme dans les rivieres, il est 
plus vraisemblable encore que le poete a en vue raction excr- 
cde sur les eaux du ciel par le Soma uni aux eaux terrestres, 
qui, d’apres le radrae vers, etant « sur le nombril dela terre», 
sert d’etai au ciel. 


§ IV. — SOMA ET 1/AUROP.E. — SOMA ET L’AUROEE ET LA NTUT 

Il nous reste a parler des rapports de Soma avec I’aurore. 
Ici encore le Soma dont il s’agit peut dtre tantot le Soma 
celeste, identifid, non plus a I’eclair, mais au soleil, tantdt le 
Soma terrestre. L’action de ce dernier sur les phenomenes 
celestes s’exerce en effet sur la lumiere comme sur les eaux, 
et des rapports particuliers entre Soma et I’aurore pouvaieiit 
dtre suggdres par ce fait qne, comrae Agni est allume le ma- 
tin, c’est aussi^le*.;X^m que lo breuvage sacre commence a 
couler sur le tamis, IXi 98, 11, cf. 84, 4. 

Comme il engendre les eaux . Soma fait aussi briller les 
aurores, IX, 86, 21, cf. 19 et IX, 71, 7; 75, 3, ou, selon I’ex- 
pression du vers VI, 39, 3, il les fait naitre brillantes, et si 
au vers IX, 83, 3, le mot a</riyasigmfie qu’ilprecedeles aurores 
qu*il fait briller'^, on peut etre sur que, la du moins, il ne repre- 
sente pas le soleil. Mem© observation sur le Soma qui a tait 
briilerles nuits, VI, 39, 3^. En revanche le nom de « soleils » 
est ailleurs expressement donne auxSomasqui « engendrent v 
reclat de i’aurore, IX, 10, 6, et en admettant que le tamis par 
Iequel ils passent soit le tamis du sacrilico terrestre, il est 

1. Sacate, of. I, 1«4, 50; X, 90, 10. 

2. Cf. plus haul, Soma precedant !a parole <;t les rivieres, p. 27. 

3. Je ne crois pas d’ailleurs qu’i! faille cherclier ici un exemple de I'iden-: 
tification, encore trfes rare dans le Wig- Veda, de Soma aveo la luno. 
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; ' m^cdtoattre dians une pareillifomuid une al- 

■ Itision au soleil dont Soma est I’image teircstre, ' - 

Soma eat aussi un male qu^ desire I’aiirore et la nuit, IX, 
.5, 6. On le compare au soleil poyrsaiyant raurore, IX, 84, 
2. Nous retrouveroos dans la section suiyante deux passages 
^ou les femmes qu’ilyatrouverau reriiiez-yous, IX, 86, 32, et 
Vies troupe IX j 71, 9, ne spnt pasaii- 

treraent ddsignes, mais qn’il peut dtre utile de signaler ici, 
parce que Soma y figure comme rey^dtii des rayons da sole.il. 
11 n’est pas impo.ssible quo I’emploi du motw-snya, derivd du 
nom de Taurore', pour designer les yaches (eanx, lait ou 
prieres) auxquelles Soma s’unit dans la cuve, p.areil a un 
komme qui va trouver une femme au rendez-vous, IX, 93, 2, 
cf. 96, 14, renferme une allusion a I’union que, sous sa forme 
celeste, il contracte ayec les aurores. 

Enfin, Soma est appeld aux vers rX,65, 1 et 07, 9, un so- 
loil mis en mouyement par des seeurs qui recoiyent elles- 
mdraes le nom d’usr*. Ce dernier mot, qu’on ne retrouve pas 
ailleurs, ou Men a le sens d’« aurore », ou tout au moins 
doit, d’apres le contexte comme d’apres son etroite parente 
avec les noms del’auroro, renfermer une allusion a ce plie- 
nomene. Si done il s’agit la par exemple des doigts qui 
pressent le Soma terrestre, le poete n’en a pas moins en yu€ 
le Soma-soleil enfante par I’aurore. Au vers I, 121, 6, le 
Soma compare ausoleil qui sort brillaut de raurore est peut- 
dtre le soleil lui-ineme ; e’est en tout cas un Soma celeste, 
pressd par dcs sacrificateurs qui, coinlW' les compagnons de 
i Brahmanas pati" dont la sueur est dn lait chaud (ie lait des 
iiuages), X, 07, 7, cf. ¥11,403,8, emploient comme olfrande 
leur pro pre sueur , svaduham/aih, cf. I, 173, 2. Nous pouvons 
maintenant comprendre I’epithete jyoiirjardyu « qui a pour 
chorion la lumiere », donnee auvers X, 123, 1 a Soma-Gan- 
dljarya-Vena. L’enveloppe brillante delAmbryon qul^’oiretfc 
Soma est Paurore d’ou il sort sous la forme du soleil. 

1 . Voir I, p, 316, 

C'esl sans dottte Brahmanas pati qui, dans uotre passage, od re avec cm 
le Soma aux races aiicieiines, e’est-a-dire aux anciens dieux, cl’. I, p. io6. 
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; . SECTION r : 

LE PERSONNAGE I)U MALE ET I,ES DIVERS Eli:MENTS FEAIELLES 

L’etude consacree dans les sections precedentes aux rap- 
ports d’Agni et do Soma, sous leurs differentes formes, avec 
les elements femelles des differents mondes et avec le ciel 
et la terre memes, nous fournit la clef des formules ou les 
mdmes elements femelles figurent en relation avec un 
personnage mile qu’a defaut de designation precise, on 
peut en general identifier indiffererament a Agni ou a Soma, 
en comprenant sous ces noms les formes celestes d’Agni et 
de Soma, le soleil et I’dclair. Nous commencerons par 
celles de ces formules qui concernent le ciel et la terre. 

Au vers 1, 185, 2, le fetus « qui a des pieds et qui marche « 
des deux « qui n’ont pas de pieds et qui ne marehent pas », 
pourrait representer sans doute I’ensemble des etres mobiles 
dans le sein du ciel et do la terre immobiles. Mais uue autre 
interpretation est suggeree par la comparaison du vers X, 
88, 16 oules deux moudes sontrepresentes portant egalement 
un etre qui marche ; cet etre, « ne de la tete (du rnonde) », 
n’est autre quo le feu celeste, le feu du sacrifice des dieux 
auquel tout I’hymne est consacre. Ailleurs, III, 44, 3, celui 
qui se meut entre le*'^d??tix mondes representes eux-memes 
corame des cavales (immobiles, arretees, cf. Ill, 56, 2; X, 
149, 1), est appele du nom, tres ,pouvent donne a Soma, de 
cheval bai. C’est sans doute encore, soit Agni, soit Soma, qui 
figure au vers I, 59, 4, comme le fils des deux mondes. Le 
vers III, 54, 6, d’apres lequel les deux mondes ont un sejour 
different « corame I’oiseau », parait, si Ton admet quo I’oi- 
seau represonte Agni ou Soma leur fils, confirmer I’idee pre- 
cedemmenr, emise que le titre de fils du ciel et de la terre, 
applique a Agni et a Soma, a pu ^tre entendu quelqiiefois de 
leur double naissance snr la terre et dans le ciel. 

Nous savons que le taureau qui « batit » le ciel et la terre, 
IV, 56, 1, que I’etre, quel qu’il soit, qui les a engendres, IV, 
56, 3, peut dtre le meme qui est ailleurs appele leur fils 11 y 
a done des raisons de croire qu’awx vers I, 160, 2-4, le pere 
et le fils des deux mondes ne sent qu’un seul et mdme per- 



tonnage. Nous verrons plus tard qu’Indra a « engendi’d de 
son propre corps son pdre et sa radre »,X, 54, 3. II est ques- 
tion an vei's X, 32, 3, d’un fils qui « conuait la naissance do 
ses pai'ents », Le podte entend sans doute la seconde formule 
On ce sens quo le fils a la naissance de ses parents, 

puisqu’il donne cela conime la merveille des merveilles. Ces^, 
paradoxe est analogue a celui qui fait du fils le pere de scS'^ 
parents. 

II faut rapprocher aussi de la formule on le ciel et la terre 
flguraient corarae les epouses d’Agni, celle qui fait mention 
de trois tauroaux fecondateurs des trois coupes, V, 69, 2 , cf. 
VII, 33, 7; ces trois coupes ne peuvent dtre en elfet que les 
trois mon des. 

Gelui qui a dix nourrices, V,47,4,cf. I, 122, 13; X, 27, 10, 
ne peat etre qu^Agni all tune, ou Soma clarifie, par les dix doigts. 
Mdme interpretation pour le fils de la Dakslii}ui,ou salaire du 
sacrifice. III, 58, 1, etpour le fils auquel les prieres, ses meres, 
tissent des vdtements, V, 47,6. Qu’on se rappelle en particulier 
Soma et son vetement de prieres! Les vachesqui, au vers III, 
.57, 3, accoureiit en mugissant vers leur fils, peuvent dtre aussi 
les prieres qui retentissent en rhouneur d'Agni ou de Soma. 
Elies ne different sans doute pas des steurs mentionnees dans 
lememo vers, qui « honorent » le male. Or il est dit tour a : 
tour de ces soours qu’elles desirent le male ', et qu'elles re- 
connaissent en lui leur fcetus : allusion a I’inceste, soit 
d’Agni, soit de Soma, avec les prieres considerees a la fois 
comme leurs meres et comine leurs ''poises.' Si maintenant 
nous revenons au vers V, 47, 6, nous y:)yons que le.s femmes 
qui s’avancent par le cliemin du del pour s’unir au male" peu- 
vent ^tre ces memes prid'es (|ui etaient representees d’abord 
comme des meres tissaut des vetements pour leur fils. In; 
male serait, d’apres le contexte, separe des prieres par I’cs- 
pace qui s’etend entre la terre ot le ciel, et nous aurions la 
uu exemple de I’union des prieres terrestres avec la forme 
celeste d’Agni ou de Soma. 

Nous avons vu Agni considere, rn^me sous sa forme ter- 
restre, comme un fils de rAurore, qui d’ailleurs est appelee 
aussi d’une fagon generale la mere des dieux, 1,113,19. 11 

1. Pro{)i‘omout la tt puiss-tnee 'iv gakti, sans doute ]*« o'iivre » du male. 

2. Fm/irtiifLv, ioi* me forte, par exception, an geiiitil siiiguJier. Cf. la uicme 
forme a raccusatif pluriel, IV^ ydmnnm a Tablatif singulier^ V» 57, 3, 
etc. Whituey, Sanskrit Grammar, § 425, f. 



serait difficile de decider si, au vers le «.v;eau 

lant »do Faurore, cf. V,75,9, est le feu de Fautel du fe soleid;:. ; 
Le personnage ceiebrd dans I’hymne X,121 cbmdle une epi^ 
de dieu supreme so^s le nom dlliradjagarbhai senible 
par ce nom nienie, donnd pour un flls de Faurore. Hidanya- 
garbha, « celui qui est sorti d’une matrice d’or ' » , rappelle 
' .Soma-Grandliarva-Vena ®, qui, a Fetat d’erabryon, avait uiie 
enveioppe de lumiere, j'yoUVyamyMj X, 123,1. Le flls de Fau- 
rofe pouvant dtre aussi son pdre, rien ne uous erapbche, au 
vers VI, 49, 3, d’identifier le « brillant », dfWsAa, qui a deux 
lilies de couleur diflferente (I’aurore et la nuit), soit avec 
Agni, invoque dans les deux vers precedents, soit avec le 
« brillant », armha, auquel la nuit fait place, Vll, 71,1, c’est- 
a-dire avec le soleil. Ilneserait meme pas impossible que le 
« noir » dont est nee Faurore, 1,123,9, cf. 1, ffit aussi le 
soleil, appele « noir » parce qu’il est encore cache au mo- 
ment oii il Fengendre. L’expression amrilasi/a palnih, appli- 
quee auxaurores, IV, 5, 13, pourraitetre interpretee « epouses 
de Fimmortel ». Enfiri, il est dit d’Indra deiivrant ies aurores, 
qu’il leur a donne un « bon epoux », VI,44,23: cet epoux, 
oppose sans doute au demon qui ies retenait en esclavage, 

' peut etre encore le soleil apparaissant dans la clarte de Fau- 
rore, le soleil, auquel, d’apres le meme passage, Indra a 
donne sa splendeur. 

Le titre de « meres » quand il est donne aux eaux, I, 23, 
16 ; X, 17, 10 ; 35, 2, cf. 34, 8, peut eveiller a la fois Fidde 
qu’elles nourrissent,A««r"hommes, comme au vers X, 64, 9, et 
surtout au vers X,9,2/i>qu’elles les eufantenten quelque sorte 
do nouveau, ilnd . on qu’elles sont reellement les meres de 
toutes choses, Vl,50,7, qu’elles existaieut seules a Forigine 
du monde, X, 129,3, et quo tout est sort! do cette iner pri- 
mitive, X, 149, 2, enfin, et tout particulierement, qu’elles sont 
les meres de 1 ’eclair, ou, dans le langage deshymnes, d'Agni 
et de Soma. C’est sans doute Fun ou Fautre de ces elements, 
identiques sous lours formes celestes, qui est appele au vers 
1,37,11 , le fils du nuage ■*, mis en mouvement par les Marais, 

1. Lft compost e8t, il est vrai, aeceutue sur la deniiei-e syllabe. Mais les 
regies d’aocciituatioii des coxiiposes ue sc-iu pas observees avec luie entiere v 
rigueur. et le rapprochement de jyotirjardoii ne permet guere de douter que 
hiranyaf/arbha iioit aussi uo possessii^ ; 

S, Voir plus haut, p, 40. 

3. All vers 23, 1(5, elles sont en oiftre appcleet: ieurs soeurs, 

4, Nous veiTons» dans ia seconde partie, quo ca noiu a ete d.o,mie^ 4 



et represcittti^, au vers X, 13,5, eomme un « pcjtit » ac-- 
coMpaga^ des Maaats, pour lequel couleat ies sept rivieres, 
au vers 711,95,3, comme uii jeune taureau qui croit au 
pailieu de femmes divines qui ne peuveut dtre que les eaux. 
Le flls dea eaux eta^ aussi leur epoux, il n’est pas neces- 
saire de chercher une autre interpretation pour le mdle 
dont les rivieres sont les epouses, 7,42,12, pour Tepoux 
honorable qu’Iudra donne aux eaux, X, 43, 8, comme aux 
aurores ‘ , quand il les ddlivre de I’esclavage du demon. 

L’oiseau divin qiii est a la fois le foetus des eaux et des” 
planles, et qui ne peut 6tre par consequent qu’Agni ou 
Soma, reooit au vers 1,164,52, le nom do Sarasvat, auquel 
correspond le feminin Sarasvati, nom de la riviere celeste 
par excellence — 

Un autre persoimage divin, bcaucoup plus important que 
Sarasvat, et celebre dans deux bymnes du /hg-7"eda, X,81 
et 82, comme une sorte de dieu supreme, 7icyakannan, 

«. celui qui a fait toutes choses », est aussi appele le premier 
foetus des eaux, Xj^82, 5 et ,6., Nous le retrouverons plus loin 
dans la section consacree aux rapports du perc et dufils, et 
nous y verrons qu’il est, par d’autres traits encore, assimile 
a Agni et a Soma. Hira,«yagarblia, celui « qui est sorti d’lme 
raatrice d’or », et qui, par cc nom, semble etreiassimile par- 
ticuliereinent au soloil, Ills de raurorc., semble aussi, dans 
riiymne unique du i?ig-7eda qui lui est adresse, X,121, 
considere comme un tils des eaux. s On lit eu elleC au vers 7 
que le a souffle unique des dieiix » estmifsajit. avarlala, cf. 
X,90,14, des eaux. Or, ce souffle unique des dieux paralt 
bien n’etre autre qu’Hira/tyagarbha lui-meme, dout il est dit 
au vers 1 qu’ii est ne, sam- avarlala, au commencement, et 
qu’aussitdt ne, il est deveuu le rnaitre dii monde, puis au 
vers 8, qu’il a ete le seul dieu au-dessus des dieux. En taut 
que fils des eaux, il se confondrait done avec Agni, qui figure 
dans le m^.me vers 7 comme le foetus des eaux, enfante par 
les eaux. Ala verite, le vers 9 porte qu’Hirunyagarbiia a 
ongendre les eaux. Mais nous sommes habitues au paradoxo 
du fills engendraut SOS meres. 11 n’y a pas jusqu’a Manyu, 

demon vain on par Iiidra, V, 32, 4; male ce n'est pa#5 le weal exempic fjiic' 
nous y devioris troiiver cruiie aorte de confusion entre le feu celeste etle de- 
mon, 

1, Voi.r p. 46 * 

2, Cf. I, p. . 
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c^l43)re dans les deux hynines X,83 et 84, qui de 
quelle que soit son origine veritable j Cdafondu dans Une ce®^ 
taiue xnesure avec Apa»* NapM. « Nous connaissons », dit le 
poete, Xv 84, 5, « l%SGurce d’ou tu es sorti » ; et au vers sui^ 
vant, X,84,6, il I’invoque sous le nom mdmo de la « foudre», 
vajra. Je renvoie tVla secoiide partie I’etude d’un dernier 
persoimage, celui dei_^4rita dptya, dont ce noin A' dpty a 

trahit I’etroite relation avoc Ics eaux, dpas, mais dans leqaei 
nous aurons a relever surtout le caractere d’un sacriflcateur 
celeste, pressaut le Soma pour Indra. f 


SECTION VI 

I.B MALE, AON] OU SOMA, ET 1.E PERSONNAOK OU LES OROUPES 
RBPRESENTANT l’eLEMENT FEMELLE 

§ N'. — VORMULES KNTIEREMENX INDETKRMINEES 

S’il n’est pas rare, dans les forniules concernant les rap- 
ports des elements niMes avec les elements femelles, que le 
poete s’abstienne de preciser la forme particuliere du male 
qu’il pent avoir en vue, il arrive beaucoup plus souvent en- 
core que les femelles y flgurent sous une denomination ge- 
nerale et vague. L’indetcrmination est a son comble quand, 
ni les femelles, ni*Vr^ii;tle lui-meme, ne sont explicitement 
designes. • 

Il parait difficile de dire d’un,e facon precise quelles sont, 
au vers 11, 5, 5, les vacbes qui reclierchent ou qui suivent 
Agn\ ij it (mil, (‘nieii I hi « couleur » d’Agui), au vers I, 140,9, 
J’aigle femelb; qui parait suivre le memo chemin quo hii, 
au vers X, 155, 5, la vache mentionnee aussi en sa compagnie. 
Memo observation pour d’autres passages ou il est parle des 
« meres qui I’ont cnfante », 111,31, 2, cf. 3; VIII, 91, 17, 
et d’on il sort eu niugissaut, X, 1, 2. Conimc nous I’avons vu 
uomme le pere en memo temps que le fils des differeuts ele- 
ments femelles des plidnomenes et du culte, plusieurs expli- 
cations sont (igaleirient possibles pour I’enigme suivante, 
I. 95, 4 : « Qui de vous a penetre ce mystere? La veau a lui- 
mdmeengeudreses meres. » La virginite des meres d’Agui, 
III, 55, 5, n’est pas non plus un caractere qui convienne a cer- 



tallies fle sen meres a rexelusiori do tontes les autres- Nous 
a’vons bien vu que les doigts qni rengeiidrent etaient consi- 
dei^es^ Mais les doigts iie sauraient etre 

Tepre^^ femelle unique qui reJbgendre egalement 

au ver^ il est dit qu’elle ii’a pas dte fecondee, 

noil plus qu^ pai' les vierges aux longues a chevelures » ou 
(( orinieres » dont parle le vei\s I, 140, 8. Citons enfiu comme 
exemple fait indeterminees conceniant 

les rapports sexiiels d’Agni avec les elements femelUis, lo 
vers X, 21, 8, portant qu’il depose un germe « dans les 
S(Burs » (dans sceurs?), et ie vers 1,66,8, ou il est appele 
<( rainant des jeimos lilies » et « Tepoux des femmes 
(cf. encore 1,140,6). 

Oil lit au vers IV, 41 ,8, que les chants s’approciient (rindra 
etde Varu/ia « comme les vaches do Soma ». Co texie nous 
presente egalement sous sa forme la plus geuerale et la plus 
indetenninee ridee de rapports congus entre le breuvage du 
sacrifloe et des elements femellos representes comrne des va- 
clio.^. J'on rapprocherai les vors IX, 66, 6 ; 77,1 , of. 82,3, ou 
des vaches sont aussi 1 ‘epresontees counint vers Soma. On ne 
pout guere determiner avoc plus dn certitude la nature des 
vaches que Soma met evi mouvemcnt au vers rX,96,8, ni do 
cellos vers lesquellesil s’eiance au vers IX, 78,1, cf. 64,13, ou 
de celles apres lesquolles il heiinit an vors IX, 82, 1 , ou de celtes 
auxquelles il se niele au vers IX, 61,21. Memo observation siir 
les formulesqiii ropresenteat Soma coulant avee les vaches 
trahes, IX, 107,9, ou encore les vaches rnffgissant apres lui, 
IX, 101,8, cf. IX, 75, 3. Les femolles qu'fl fait mugir au vers 
IX, 107, 26, sent jseulejnent des4gaees soiis lo iiom de « jo^yeu- 
ses ». La designation est plus vague encore ponr les feniolles 
mentioniiees au vers V,44^1), en cornpagnie do la « liqueur)) 
qui est un « aiglo », c’est-a-din^ de Soma. Celles qiihl met 
en mouvement au vers IX, 86,41 , sent rnm'‘<^s, et dans dhuitres 
passages, il est lui-meme appele lo « jeune » des c gi'a.iide.s », 
IX, 102, 1, ou lo c( fa^tus » qilont engendre cellos qui 
'X croissent selon la loi », /6u/, 6. Les mores qm le « font 
soiit aussi appelees des vaches, IX, 97, 9. Soma ost uu veau 
qu’on reunit a sos meres, IX. 104,2; 105, 2, ou que ses 
meres mugissantes lechent dans son premier Ago, IX, 100,1, 
cL 7. De cette derjiiero formule on pent rapprocher celles 
qui nous mt utrent Soina a nettoye » par les vaches, IX, 
48, l, ou, seloii unq formule plus hardie. mais ties fami”- 

ij4diquc.> 



liere aux 

10,3 ; 32,3. D’uti autre cMe, il s’amtaux « soeurs|):, 
etles soeurs s’avaiiGent vers lui eu compagaie ^ 

des vaches, IX,82^, soit qU’il Mile entendre par: la del t 
melles sitnplemont soeurs entre elles, comnie les doigtsou lea' ; 
prieres, soit qu’il s’agisse de s(»urs de Soma lui-mdmev Clu : 
salt que les poetes doiment souvent pour vetements a Soma 
les differents elements feinelles*, et aux exemples deja cites de 
ce fait, nous pouvons ajouter ici les vers IX, 2, 4; 42,1; 
86,26 ; 107,26, d’apves Jesqucds Soma se revet de « vacdGS », , 
pour no I'ien dire des vers 1,135,2 ; IX, 66, 1 ; 97,2 ; 99,1, od 
les vetements do Soma, quoique non expressemeut identifies a 
des femelles, ne diilerent vraisemblableroent pas de ceux qui 
lui sont attribues dans les passages plus explicites'-. Si rdtt 
songe en ineme teuijis ail gout des poetes vediques pour les 
combinaisons d’iraages incoliereiites on cornprendra qu ‘au 
vers IX, 101 ,14, dans la forimile « le frere s’ost revdtu du ve-^ 
tementii, le veteiuent puisse representcr un element iemelle 
dont Soma so rai t le frere, coriimo ailleurs, IX, 107, 13, dans 
la forinule « S irna s’est revetn d’un vetemeut briliant, lui 
([ui doit etre ncttove comme nn fils clieri » , le vetement re- 
presetite peut-eore un element fcmelle dont Soma serai fc le 
fils, En tout cas, io memo vers IX, i 01, 14, compare Soma a 
un aniant qui s’approche do sou amante, cf. IX,96,23. Nous 
vovons ainsi so deroiilev toiite la serie des relations possi- 
bles eutrc Soma ei, les elements femelles, sans que ces rela- 
tions, qui sont menics avec chacau de ces elements, 
pulssent nous servir a determiner celui d 'entre eux que le. 
poete a pa avoir en vne dau;« cliaquo cas particulier. L'idee 
d’uno union sexut lie esc. aussi sug’geree au vei's IX, 71,7, par 
la quaiilicaliou de a male » douuee au Soma qui mugit apres 
les vaclies. Adlmir.s encore, les vaclies vout au-devant du 
taureau Soma, IX, 69, 4, on mugissent en se dirigeant vers 
lui, pareilies a. une fomme qui va tronvcr son amaut, IX,32, 

5. L’expression palir (jacdi)t., IX, 72. 4, pourrait signifier 
« epoLix », cf. Vill 58, 2, aussi bien que « maitre » des 
vache.s, et etre ainsi a peu pres sjnonymo de celle de « tqu- 

I. Voir Particle cite, p. 

■2. Ibid., p, 131, 

3. Soma pouriant sa rev^t aussi cutes, IX, 90, 2. II ae revdt de sages, 

et criieroismc, IX, 'f, -i, ■ > 

4. Voir i’anicie cite, ■ : v' 



j Si^upea^ AuversiX, 

les vaches qui vqnt au-devaut du taurcau koni en ^ 
dniii’e appelees des ddtjsses qui vont au reiidez-vous d’ua dieu. 

■ ; rapports des elements miles et des* eleaients femeljes 
soni encore’ robjet d’un certain nomb re de formules ou man- 
que la designation precise, non seuleraent des femelles, tnais 
du niMe lui-meme. Certaines do ces formules sent tout a fait 
obscpres. Tout ce que nous pouvons dire, par exemple, du 
vers 1,121,2, c’est qu’il fait mention d'uii taureaii e(; dime 
fernelle appelee a la fois I’epouse du ciieval et la mei'e de la 
Taclie, Voici ensuite un taureau iioir arrivant avec des 
femelles soui’iaiites, I, 79, 2, puis des vaches avec un male 
qu’pii , attelle, VI, 67, 11. On enfcrevoii ;i peine, d travers les 
tenebres de rhjmne V, 44, nn male parmi des femelles 
(vers 8, cf. 9 , qui sont peut-etre sea meres (verso), el au 
milieu desquelles il croit ,.vcrs 1), .semblable en cela a celui 
dll vers II, 13, 1 . Le veau qui lone sa mere, VIII, 61 ,5, ceux qui 
sont comrae des veaux avec leurs meres, et qui se reunissent 
Hux soeurs, VIII,61,14, penvent, comme les males de.s formules 
precedentes, representer a pen pre.s indiffereniment Agni ou 
Soma sous I’line ou I’autre de leurs formes. Apres ie.s meres, les 
epouses. Dans i’hymne V, 44, des epouses llgureni au vers 
5 a cote de meres dont elle.s ne different peut-etre pas. Au 
vers 1,105,2, description, d’une union .se-xuelle qui parait 
bien etre une uniou mytliique. L'araant des jeunes filles, re- 
vdtu de vetemeats qui, d’apres toutes les analogies,, d<:)ivont 
etre ses amantes elles-memes, 1,152,4, ejff deja pour nous 
un pei’sonnage de connaissauce. Enfia i'elfigmedu vers X, 40, 
11, « Nous ne compix'nons pa.sfieia, expliquez-lo-uous, quo le 
jeime homrae sejourae dans le .seia do la joimo feranie » 
pourrait s’e.xpliqiier par la coafusion frequealo do Tepouso/ 
el de la mere du male. 

il/erabarras de rinterprete, devaut les formules pareille.gld 
celles quo nous venous de passer ea revue i ue vient jias de la 
difticulte de ieur trouver une explicaiiou quelcoaque. Leiir 
obscuriie ne reside que dans une equivoque. Elle a pour 
cause la muitiplicite des explications suggerees a la fois 
par les formules analogues | on on a vu succe5.sivement eons- 
tatees, on termes express, les relations des differeats ele- 
inents males des piienomeues celestes, et du culte avec les 
aurores, avec les eaux du ciel*, avec ios prieres et les 
plirandes. Si iioms pouvions oublier qu’Agni, que Soma, 




ou plus gfoeralement^ a plnsieurs sdrfces d©; 

meres, (I’epouses, etc., les :^ishis se chargeraient de nduS 
. rappeler, 

C’est ainsi que*rauteur du vers I, 95, 4, annoQce comme 
un grand mystere, et sous forme d’enigme, qu’Agni esfc le 
foetus de « nombreuses » femelles. II est vrai que la p'uralitd, 
des meres pourrait s’appliquer a une seule de ses nalssances, 
soit qu’il naisse des aurores, des eaux, des prieres, etc. Mais 
au vers X, 5, 1, repitbeto bhiirijamnmi constate la pluralite 
des naissances. Ailleui's, Agni est represente, « parce que sa 
mere est en beaucoup do lieux », sortant brillant de toutes 
ces matrices, I, 146, 5. l)ira-t-on que les lieux divers ou 
Agni est enfante, III, 54,19, peuvent dtre siraplement les 
autels des differents sacrificateurs? Le vers II, 10, 3, porte 
expresseraent ojue les femelles dont Agni est. le fcetus sont 
« de formes nombreuses ». Un autre insiste sur leparadoxe : 
« A lui seul, il tetto beaucoup de femelles gonflees de lait », 
III, 1, 10. On I’appelle aussi le « foetus des etres », 111,27, 9, 
probablement pour dire qu’il nait en tons lieux. D’autrepart, 
Agni « on moiitant et en descendant » depose un foetus dans 
les differents raondes, HI, 2, 10 ; c’est un male qui engendre 
« dan.s des ventres divers », ihid. 11. 

Les .nombres donnent plus de precision au mytlie de la plu- 
ralite des meres et des epouses. Nous avons deja eu I’occa- 
sion ^ de relever les passages qui font mention des trois nais- 
sances d’Agni et de constater que ces trois naissances 
correspondent ?fux trois grande.s divisions de TUnivers. Au 
vers II, 35, 5, Apnwi Napiit est nouni par trois femmes. Mais 
plus sonvent le nombre desenenKs d’Agni est reduit a. deux, 
1, 31, 2. Agni est im veaii qui a deux ineres pour lui seul 
in, 55, 6 ; cf. 7. 11 est [>eu probable que, dans les formules 
de ce g(!nro, les deux meres designeut un couple, comme celui 
de la Nuit et de rAurort!. L’epitliete dvijanman « qui a deux 
naissances o, 1,00, 1 ; 1-10, 2 ; 149, 4 et 5, peut serviv a 
expliquer (/lu'mrtir?, etest elle-ineme exptiquee par le vers II, 
9, 3, qui oppose lanaissance supreme d’Agni a son sdjour infe- 
rieur. II est peu prol)able memo que les deux meres represen- 
tentdircctement le ciel, considere comme fomolle, et la terre. 
Ce sout plutot les deux formes, I’line celeste et I’autre terrestre, 

de I’element femelle plus souvent designe par urt pluriel- 

* 

1. 1, i>. 2i-2a. 
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yoppositioa revieat en Sorame a celle que pHsente fevVers II, 
35, II, eiitre les eaux, mere^ d’Apam Napat sous sa forme 
cachee, et le beurre qui nourrit celui que ies jeunes femmes, 
c’est-a-dire les doigts, allument. Apres les deux meres, on 
pent citer les deux manages que les bommes celebrent en 
offrant le sacrifice a Agni, VII, 1, 17, etquiponrraient bien 
etre les mariages d’Agui lui-mSme avec les formes terrestres 
et les formes celestes de ses femelles. Agni aaussi sept meres 
ou nourrices, III, 1, 4, et sept epouses, IV, 1, 12. Mais nous 
renroyons rinterpretation de ce nombre sept au chapitre 
suivaiit. 

Dos deux raariages d’Agni on peut rapprocher les deux 
femmes de Soma, X, 101, 11 Les smurs de dcux'especes 
avec lesquelles il demeure, d’apres le vers IX, 72, 3, sent 
sans doute plutbt les femelles des deux mondes^ que les doigts 
des deux mains. Ailleurs, en effet, ce sout des femelles de 
trois aortes qui sont nomraees avec Soma : ces femelles bril- 
lantes lui donnent la force, IX, 111, 2, et peuveut par con- 
sequent etre considerees comme ses meres. Le triple vete- 
ment dont il se revbt, IX, 108, 12, est une figure empnmteo 
au m^me ordre d’idees. Les trois meres do Soma .sont au 
vers IX, 33, 4, cf. 5, les trois paroles. Mais nous savons que 
les trois formes do la pai’ole correspondent olles-raSmes, au 
moius primitivemeut, aux trois moiides. Du rapproobement 
des vei's VIII, 83, 5 et 00, 14, ou pourrait conclure que Soma 
aaussi trois filles. Au vers VIII, 83, 5, repj^bete jdt'un/ « qui 
a une posterity w rappelle les epithetes pAlnivanl « qui a des 
epouses », VIII, 82, 22, ei; i/omant « qui a des vaches », cette 
derniere figurant precisement au vers .suivant, VIII, 83, 0. 
Dans le memo vers. Soma recoit repitheto (rultadhastha 
« qui a trois sejours ». (best peut-etre une raison de croire 
qn’il a une posterite datis cbacun de ces trois sejours, pos- 
terite identique d’ailleurs aux elements femelles appoles 
ailleurs ses meres ou ses epouses. Il se pourrait done aussi 
que I’explication que nous avons pnjcedeinment '' tentbe du 
vers V'lII, 90, 14, dut etre raodifiee en ce sens que les trois 
« progenitures » qui y flgurent en meme temps que Soma 

•1. La comparaisoii liii vers precedent ce permet gius'c do douter qu’il 
s’agiase Je Soma. iJ’itpro.s le menie passage, Soma, en taut i|uo clieval, a 
liinu joiigs. • " 

2. Cl. la premiere partie du vers qui ser.a expliquci phis has, p. 7il, 

3. I, p. 2S9, 



devraient 6tre considerees coinme los filles de Spm^ 
iridrae. 6® trois fiUes, 4ui sont allies, « au dola i), 6t ie 
poete oppose a cfiles qiii soat « descendues » dans rh^reiiie, 
poiiri'aient titi'e aussi rapprochees des trois I'orrnos cachees 
de la parole opposees a celle qui esl; la parole des hoinmes, 
V 1, 164, 45. G’est seulemeufc dans le cliapitre suivant 
nous etudierons cette attribution aux espaces supi'a1,orrestre5 
do.s nombres exprimant primitiveinent I’ensemble des'dm- 
sions de I'Univers, ainsi que la signification du iiombK 
sept dans jes formulcs parcille.s a celle.s dcs vers IX, 86, 25: 
36; 102, 4, ou figurent sept vaclies mugissant apres Soma, 
sept meres, et. sept sojurs mores de Soma. Nous y verrons 
aussi commomi, les nombres se multipliant I’un par rautre, 
on en cst vemi a dire que trois fois sept temelles donnent le 
lait qiii sert a cuirc Soma, IX, 70, 1 ; 86, 21. 

On pent identifier a peu pres iudifierernmoiit a Agni ou 8 
Soma le mule, taureau de toutes le.s femelles, III, 56, 3, quia 
. trois meres et trois epouses, iind. .5, ie fits qui a trois luerci; 
.a lui seul, VIII, 90, 6, le vcau qui aporqoit sa mere multi- 
tornie daiis les trois yuj ana, 1, 16-1, 0, c’est-:\-dirc apparem- 
meut dans les trois mondes. Par une application secondairc 
dll nombre irois, analogue a celle.s qui vieiuieut d'etre .sign a- 
lecs, les vaclies de trois .sortes (ou :iu nombre de trois ?) qui 
figurent av<-:c le male au vers V, 47, 4, reqoivent sans 
distinction la qualification de « supremes ». Enfin, au male 
a trois meres, il^aut comparer le male a deux nieres, I, 
112. 4. * 


^ 11. — l-OKMm.KS APPLIOAIU.KS .VUX KLliMEN’l'S OU COl.T,!-; 

Queiquet'ois los I’ormule.s coiicernant les rapports d’Agni 
'avec les t’eaielles, malgre leur iiidetevmirialion, ue lai.ssent 
guere jfourtant d’he.sitation po.'.sible qu’eiitre les prieros ou 
les ofiVandes. If eti c.st ainsi, par exemple, au vers IV, 3, 2, 
oil le puete invite Agni a prendre place sur I’autel en lui 
disaiit « ('eUc.s-ci sont tournees vers toi w, au vers I, 145, 3, 
oil (li’s « cavales » lont mises avec le-s cuiller.s an nombre. des 
femelles dont il est ie « petit «, (U qiii s’avancent vers 

lui avec bienveiiiance, i/nd. 4. Les foinelies qui figiu'ent avec 
Agni au voi s T, 127, 5, sont expre.s.seinent appelee.s les « iofe- 



^ meres d:u ^ ont toutes 6U consi- 

Mrles cf. I, 26, 1.; Mais 

ces t^temeii|s sont vraiseinblablegiant l|s off^ ou les 
ptiercs qnaiui il s’en revet a sur le T)oni!)ril de la terre j), X,. 
1, 6* La mere (iaus laquelhv Agni ,s’fM.abiit coinme 

sacrilieatear, V, 1, 6, parait etre aassl iirio femelie tcrrestre, 
peut-etre laterre clle-mSme, ou la place qu’cn prepare 

pour le (bu sur rautel ot qui est ai Hours coniparee a une 
ei>oiise accueillaiit sou^ IV, 3, 2. Cepeiidaut, le mytlxe 

du .sacrifice colestO^^ d et do rautre les relatioos 

concuos eutre le fcMi tcrresirc et les elements feruelles dcs 
.;ph(hiomenos ; celesk^ iaissent souveiit subsister pour les 
forinales do ce genre la possi!)i!ite d’une (loublo interpreta- 
tion. La soconde eoiicuption, par exemp e, pormettrait d'en- 
•teiidre la ijualificatiou dx< arnant du sacrifico » donneo a A^>’^n, 
vsans indication do ses amantes, X, 7, 5, once sons qiidi esL 
dans le sacrifl-co, ikunaut des femellcs celestes, eaux ou 
auroros'. ■; 

Les vaclies qui accompagnent le Sonm quo lo preire offre a 
Indra, VlII, 3, 1 ; 13, 14: 71, (J; 81, 30; 83, 6, ou a Vayu, 
1,134, 2, no peuvent etre que le Jait, les prieres, uu encore 
les eaux qui ont servi a la preparation dn breuvage. Meine 
observaiion pour les «ej)ousesn qui ligtaxuit thms uiie fi»r- 
mule analogue, VLII, 82, 22, pom* les v^ieiies iOix(ji;eiIes le 
pretre unit ia liqueur inalo v), IX, (>, 0. Aii vers VMII, 58, 5, 
les femelles repauduos eii lucmo ttunps les Sonias sur lo 
gazoti sacrd, aux, acclamalions dos joeiros, sont seuloineiil 
designees par la. qualification de a briliantes >:». Enfiti la mere 
dans le soiu laquffikj d s’etablit •;< che^ nousr, IX, 83, !, 
ne ])eut guere r(qjreseuter que la terre elle-nieine, ou 
peiibetro la pcau <ie vaclio sur la(|Uol!o il est presse ; car cilo 
parait disfincte de la cuvc (cf. ioid,) drnis le o ventre )./ do 
laquelle il est place au vers IX, 95, 1. Dans tons ces passages 
Ic pretre hiunain est mis dircctement on eauso. 11 n’esl done 
pas douteux qirils s’apjfliquent au sacrifice ierrostinx Pour 
ne rien dire quo d'absolument certain, on n y p(uit juiudre 
quo sons Ja. lAsorve ddrne ap[>Jication, toujours possible, au 
sacrifice celeste, les passages qui nou3 inontrenr seiilement 
Soma, petit qui mugit dans la cuve, IX, 71, 1, cf. 109, 

L or, ail vei'ri I, 1:28, it, rapposirion des pla.iea.u\' .'T dv'spia- . 

teaux superieurs oi.i A^xi:i a fixe SOU sejoin*. 



12 ; 110, lO, i^ciie STur le tarais j^arses naeres, conamo uh.veaa 
Test par l«s vaches, iX, 100, 7, ou desirant sa flanceeV 
vadhuyah, alors qu’ii se purifle sur la peau de brebis, IX, 60, 
3, ou deposaiit sa seipcnce dans mi troupeaUj ah inline temps 
qu’ii s’etablit dans les cuves, IX, 09, 6, ou s'unissant aux vaches 
dans la cuve, pareil a un homme qui va trouyer line fernme 
''au reudez-vous, IX, 93, 2, ou rejoint dans la cuve par los 
vaches qui accourent vers lui conune vers un epoux cheri, 
.^IX, 97, 22, ou compare, toujours dans la cuve, a un liothme 
entoure de femmes, IX, 8(>, 10, a un cheval qui court vers 
' ses, epouses (propreraent, qui courta rhymen ’), IX, 96, 9. 
C’est sans douto aussi de vaches liturgiques que Soma est 
« oint aux vei's IX, 50, 5 ; 96, 22; 103, 2 ; 107, 22, el 
« revetu » aux vers VIII, 1, 17; IX, 95, 1. La chose est 
certaine aux vers IX, 72, 1 ; 85, 5 ; 90, 14, d’apres le'squels 
Soma est oint do vaches « dans la cuve », dans cette cuve 
que le vers IX, 74, 8, nous raontreointe elle-m^rae de vaches; 
et it ne pent etre question que du sacrifice terrestre au vers 
IX, 45, 3 : <iISous t’oigiions de vaches », et aux vers IX, 8, 5, 
cf. 6 ; 104, 4, cf. 105, 4 : « Noun t’hahillons, nous habillons 
ta couleur do vaclies. o 11 semble que la figure de la « ciiisson » 
du Soma par les vaches, IX, 40, 4; 80, 17; 109, 15 et 17, 
cf. 97, 43, implique par elle-menie I’idee d’un sacrifiee. 
Cette fornuile bizarre parait signilier en ofFet que le lait 
qu’on raele a Soma, ou les prieres qu’on chante en son 
jioimciir, corapleteiit la [(reparation du breuvage sacre, 
comrne une cuissoif^i'eelle compUUe la preparation dcs autres 
offraudes'*. hit on cffet, il est dit an vers IX, 84, 5, q he les 
vaches cuisent le Soma avec‘Ie lait et avec les prieres. 
Remarquons en passant que ces vaches etant en outre les 
meres de Soma, ce sont des « meres tjui cuisent lour petit », 
IX, 1, 9, et que par utie autre coinbiuaisou de figures, ce qui 
scriacuirc Soma, dciV, lui sert aussi de vetement, IX, 75, 5.11 
. faiit ajouter toiuefoi.s que la cni'.son du Soma est rapprochee 
au vers X, 179, 3, non seulomeiit de la cuisson de roffrande 
dau-s le feu, mais de celie du lait (tan.s le pis, autre figure sur 
laquellc nous aurons .-i reveuir% ct qui n’apjtartient plus a 
I’ordre des fails liturgiques, mais a celui des phenoraenes 
naturels. 

1 C’esf. le sens le plus sur du mot t\‘nvnma^ 

. 2. Cf. i’article cite, p. 128. 

Voir p. 83 et note 4. 
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§ III. — FORMUHSS APPI.KU.BLES AUX KLEMENTS' 

KBS Pir^NOMlSNES :'C 

; : Voici maintenant qii<elq«es textes dont rapplication aux 
elements des phenomenes celestes est, ou vraisemblable, ou 
iHi^me certaine. 

Dans la formule du vers I, 70, 9, adressee a Agni, « Tu es 
glorifie dans les vaches efc dans les bois », on pent voir uiie 
opposition de,s meres celestes du feu au bois qui I’engondre 
sur la terre. 

Le male qui, en inugissant apres les vaches, fait retentir 
le ciel et la terre, IX,! 97, 13, n’est sans doute pas le Soma 
tetrestre. ,1’en dirai autant du taureau qui, se tenant au mi- 
lieu des vaches, « contemple ces derneures inferieures », IX, 
96,7; Au A'ers IX, 80, 2, on se rencontre la formule, d’ail- 
leurs banale, « Les vaches out mugi apres (oi », la matrice 
frappee par le fer vers laquelle s’eleve lo Soma terrestre, 
suggcre, comme nous le verrons plus has ', I’idee de la 
mere qui a longternps retenu le Soma celeste. La Pajrfi 
dont Soma est le foetus, IX, 82, 4, est peut-etre aussi une 
mdrc celeste, of. I, 107, 0. Au vers IX, 26, 2, nous retroii- 
vons encore les vaches qui mugissont apres Soma : ce 
vers lui-raemone renforme aucune indication surlc point qui 
nous interesse ici, mais il est place outre deux autres con- 
cernant le Soma celeste. Eniin, c’cst sm' le plus haut pla- 
teau, c’est-a-dire dans le cud, que le.s vaches, d’ apres le vers 
IX, 31, 5, font couler leur laii pour Soma. Ni les « vierges » 
qui le mettent eu raouvement, tout en gonllaut une « outre 
des grenouiiles », IX, 1, 8, qui parait etre le nuage ni 
le.s « scours » avec lesquellcs, coulant sur le plateau de 
Trita L il fait briller ic soleil, IX, 37, 4, no peuveut etre le.s 
doigts ou les prieres d’un sacrilicateur humain. Xou.s avoms 
deja releve plus haut ‘ le.s passages qui nous lo montreni re- 
vetu des rajoJis du , soleil quaiid, pareil a un taureau, il jnugit 
en faisant le tour des troupeaux, IX, 71, 9, ou qu’il va au 
rondoz-vous des femmes dont il est I’epoux, IX, SO, 32, et 

i. P. 8C>. 

3. Voir III, p, 9, en note* 

3. Sacrifice tear ceie«te ^voir la. seconds partie). 

4. P. 43. 



' ibeliii oil il esi; w a 1’ eclair tonnaut, quand, venaHt de : 

,1a mnntagne supreme, il troupe les vacfes caeliees, IX, 87, 8, 
cf. 3 et 9. La figure dm « v^temeiifc » oii de 1’ « enveloppe >> 
de vaehes s’appliquS aux vaches celestes, probablefflent aux 
vers 3 et 5 de riiymne IX, 14, d’apres I’ensejable de cet; 
hynime, et certainenieut am vers lX,86, 27, qm nousmom- 
tre Soma enveloppd de vacbes sur le troisieme plateau, damfi 
I’espace billlant dm ciel (cf. encore IX, 100, 9). II en est de ; 
mime de la figure de la « cuisson » au vers I, 84, 11, ou les 
vaehes qui cuisent Soma sorit les vacbes d’Indra, qui.accom- 
pagnent ce dieu, ibid. 10, et au vers VIII, 58, 3, cf. 6, ou 
elles sont placees dans les h'ois espaces du ciel, au Vers IX, 
70, 1 enfin, ou nous lisons que trois fois sept vaehes out 
donne a Soma ce qui sort a le cuire^ ucirmn, dans le ciel ari- 
tiqiie. Nous retrouverons plus loin les passages ou la meme 
figure est combineo avee. cello de la « tete representant 
la forme superieure de Sorna dans le ciel, IX, 93, 3, ou le 
ciel liii-meme, IX, 71, 4. Reniarquons eiifin que les forinules 
oil Soma est represente commeuu beros au milieu des vaehes, 
IX, 16, 6; 02, 19, cf. 87, 7; 89, 3, renferment au rnoins lino allu- 
sion aux vacbes cele.stes, les seuies dont on piiisse dire qti’il 
en est ie conqiierant, et qu’on revanche cedes qui nous le 
montrent prepare avoc les vacbes, 111, 35, 8, «orne do vacbesa , 
IX, 61 , 13, dansdes eaux qui paraissent Itre les eau.x celestes' , 
renferment uno allusion non moins e^vidente aux vacbes du 
sacrifice. 

Le foetus place aiT^inilieu des femelles « de la demeure » , 
vnjani^kH.l, 164, 9, est probablemcnt I’uii des deux elements 
mules du sacrifice terrestre, au milieu du lait, des offrandes oil 
des prieres. Mais ailleurs le male uomme en compagnie de 
vacbes qui du resto sont representces elles-inemes « na- 
geaut dans les eaux » est designe par lo qualifleatif * na~ 
hhamja, VII, 12, 1. qui parait nous I’eporter au nuage. Celui 
qui, au vers X, Ml, 4, est « caresse » par sa mere et la 
rt caresse » liii-merno, est uti oiseau qui a penetre dans 
la mer, evideminent dans la mcr celeste, et qui embrasse 
du regard le monde entior. Enfin le taureau qui, au vers 
V, 43, 13. « so revit des femmes », a trois comes, correspon- 
daiit vraisemblablement aux trois mondes. J’ai niontre ail- 

l. Voir iiour III, 35, 8, roi)posiuo.D d«¥i tonnes nm/ic pavmt('ii\. dpdh. ot 
coxu purer pour IX, 61, 13, les vers 7, 8, 1» du memo hyinjie, 
or. 1, 1‘»9, 3, le QAiQ\n.\. 7iaffhonya, 



leiirs ’ que certaines formules bizarres telles qUe ^ M fle^ 
attacbee aux vacbes; (pospe sur la corde do rarc) i>, Vl, 75,11 j 
« les okeaux (fleebos) les bras sur la vaohe », VI, 

46,14, cf. ;X,27,22l'«ci6 cbar attach aux vaches » ou « 
veloppe de vaGbes(muni de courroios) », VI, 47, 26 et 27, 
Ibra meme qu’elles seraient appliquees a dcs fleebes et a des 
qbai'S reels, seraient autant d'allusioDS aTunion de Telement 
m&le et des elernen|s femelles des phenomenes cdlestes, etpar- 
ticulierenieDt a Celle de Teclair, prototype celeste de la fleebe 
et dn char de bataUle, avoc les eaux de la nuee ri^presentecs 
. coiMine des vaches. Quant aux Ibrinules ou le male est de- 
signe par un nom propre, nous devons on renvoyer I’exameu 
aux parties de cet ouvrage ou seront etudies les personnages 
, mythiques qui porteni ces noms. Des inaintenajit pourtant 
I qous pouvons signaler a titrc de specimens lo mythe de 
Tvashtn an milieu des I’ommes celestes, I, 22, 9; 161, 1 et 
celui de Pushan, amant de sa. scBur et de sa mere, VI, 55, 4 
et j3.|C’est aussi plus tard, a propos des (litfereiites legeudes 
doiS"’ se cornposent rUistoire mythique d’Indra et celle des 
Acvins que nous aurons a purler du fils de la viergtq IV, 19, 
9; 30, 16, et du ills de la femme de reiinuque^ X,C5, 12. La 
vicrge et la femme de reunuque rentrent d’ailleurs dans la 
ineme conception mythique que la sterile qui eufanto, X, 31, 
10 . 

§ IV. — RAUrORTS KNTUE UN MALE €i DES EE.MEU.ES 
AI'PARTEXAXT A. DES MONDES^Dl.miRE.’S'i'S. 

Dans d’autres pa.ssage.s, le male ot les feinelies paraissent 
appartenir a dcs mondes differeuts, cn sortc que leurs rela- 
tioiv.s peuvent etre cotisiderdes conune symholisaut I’action 
exercee par le sacrifice sur les phenomenes cele.stc.s. Tcls 
sont le vers V, 6, 7, on les flammcs d’Agni soul represen- 
tees eomme des chevaux, s’elanqant, aver (le.s ailes aux 
pieds, vers les elahles des vaches, le vers X, 5, 1, d’apres 
hupiel le ineme Agni « chcrt-ijc !e pis » dans lui lieu myste- 
rieux appeie « le soin des deux qui sont caches », le ver,s IX, 
71, 5, qui nous montre Soma se dirigoaut vers le sejour 
cache de la vache. Les vaches doat il s'agit dans ces pa.s- 


1. ^'o^r I'ai'iicle eite, p. 



sages sotit evidemHient des vaches celestes; II est laoins stir 
qu’Agni et Soma y ftgui'en tant qu’elements du sacrifice, 
C’est pourtant riiypbthese la plus probable, I’idee d’un mou- 
veraent d’Agni ou di Soma vers les vaches s’accordant ti’es 
bion avec celle d’liri sejour different du mdle et des femelles. 
J’expliquerais de mdirie les vers IV, 1, 9; V, 12, 2, et X, 5, 
5, qui nous inoiitrent Agni fendant le pis brillant dcs vaches, 
et faisant couler les torrents de la loi, ou apparaitre les 
sept scBurs brillantes. 

Aucune hesitation ne parait possible au vers X, 79, 3, off 
,'-ii est dit d’Agni « cherchant la rctraite cachee de la mere» 
s^qu’il « rampe sur les plantes ». L'auteiir du vers X, 12, 1, 
pour dire d’Agni, de I’Agni qui « fait faire lo sacrifice aux 
mortels », c’est-a-dire encore du feu de I'autcl, qu’il se dirige 
vers samere celeste, en)j)loie rexpression equivalento ' « al- 
lant vers fion souffle » . 

Ailleurs, ce soot les vaches elles-raemes qui s’eveillent '•* 
«■ en face » d'Agni « alluine », MI, 9, 4, et auxquelles il im- 
priine uii mouvement de haut eu has, H?dh,l, 00,9, pareil au' 
sien propre quand il descend du ciel sur la tcrre, nijfm, X, 
27, 13 et 142, o. Le nieiue mot nicih expritnc encore, au 
vers 10 de rhvmoe 1,72, a Agni, le mouvement dcs femelles 
brillantes qui apparaissent aux sacrifleateurs C’est aussiun 
mouvemenf, de haut en has, avdsya, qui, d’ajires lo vers 10 
de Thymne 1, 110, a etd imprinie p,ar Agni aux meres % et 
le poete, en rappelant cet(.<^ action exorcee, sans doute par 
le feu dos aiiciens sa«rifice.s, sur los femelles celestes, somble 
exprinier I’espoir qu’eAe le sera de nouveau par le feu qu’il 
invite a briller chez ses bienfai/.eurs;'. 

Au surplus, c’est une idee hanale dans les hyranes que la 
vache, ou les vaches celestes, I, 153, 3, cf. A’, 43, 1, et 
passioi, doiiiient leur lait au sacrificateur. Il etait impossible 
•qu’elles ne fussent pas eorisiderees avant tout cornme nour- 
rissant relemeut male du .sacrilice qui est leur veau. Dans 
telle formule mdme oil le nourrisson de la vachc en'deste est 
represente commo un chantre qui s’eveille a I’aurore, VIl, 
68, 9, il se pourrait bieu que co nourrisson fut Agni, Le 

I. Sur 1^*3 cinploLs da mot asu, « souflio voir JII, p. 

Ci\ les lorniule.s dii mSme oli es.t, 4,'e])rcsente s'eveillant 

en lace des aurores, plus haut, p. 14. 

3. Cf. encores pour I'emploi tie /licf., V. 44, 4 ; Vlli, 00, j;}. 

4 , Froprement, ii calles qui out un petit, ririonnHh , 

Cf. le vers precedent. 



« sacrifieateur » du vers 1, 130, 3, est eertainerKient lo. feu 
mfVme du sacrifice, puisqu-il est compare a un serpent brii- 
lant au milieu du bois. Je comprends le passage entier en ce 
sens que les Acvinsraettent «le lait euit^dans la vache crue », 
lorsqu’Agni sacrifie. On verra plus loin ' que les formules 
do ce genre s’appliquent aux plienomenes celestes. 

Citons encore dans le inerne ordre d’idees la formule du 
vers X, 60, 11 : « La vache donne son lait de hauten bas. » 
On pourra sans doute dtre tente d’appliquer simploment 
cette formule aux vachesreelles; mais Tidee do la vache ce- 
leste est natui'ellement suggereo par les deux autres for- 
mules renfermecs dans le inchne vers « Le vent souffle de 
haut en has » ct « Le soleil chauff’c de haut en bas ». 

Au vers IX, 38, 4, e’est relement male, e’est Soma, qui 
descend du ciel sur la torre, pour y rejoindre une fomelle 
qui d’ailleur.s est consideree, non oornmo sa mere, mais 
corame son amante : « Pareil a un aigle, il descend parmi 
les races humaines, venant comme un amant vers uno 
femme. w 


I? V. — RAD'ORTS KXTRK I,K MACK HT DEUX SORTLCS DE EKMELLIfiS 
API’AKXENANT A DES MONDES DIEFERBNTS 

11 arrive aussi quelquefois que le male est mis en rapport 
dans une radme formule avec deux sortes de femelles qui 
paraissent appartenir, les unes au cioI,los autres ;i la terre’L 
C’est ainsi qu’au vers 1, 144, 2, les k biHuios laitieres », autre- 
ment dit les « vaclies » de la loi, qui mugisseut apres Agui, 
enfermees dans le sejour tin dieu comme dans lour matrice, 
paraissent opposees, en taut que prieres du sacrifice terres- 
tre, aux eavix dans le sein dosqnelles ce meine Agni a liabi- 
te, sucant « les breuvages avec losquels il s’avance », e’est- 
a-dire les eaux elles-memes. Au vers V, 3, 2, les jeunes 
lilies dont Agni, identifie a Aryaman, protege’ I’essence 
secrete (comme il protege au vers suivant rcssenee secrete 
des vaches), semblent opposees aussi, en tant que lemellos 

1. E. 83 et note 4. 

2. Ct. ce qui m ote dit deja plus haut de la siii'uilicatioa des nombi'es daus 
les lormiiles relativT^s aux ra|>]>orts du male avec ie.s i'emelles, ]>. 52. 

3. Je corrige ici le texts eti accentuant biljhariifii. L;>. comparaisun du 
vers 0 , t€7ia past y uJujam ndrna ffondm^ me para it melt re hors de tioutc le 
sen, 3 que j adopte pour celui-ci. 



•'t' celestes , aux vaclies dont le m4rae Agni, identifie a Mitra', 

‘ : cst « qint » qiuuid il unit dan$ une m^me petisee le sacriflant 
et sa femme, o’est-a-dire quatid il accomplit leur sacrifice.: 
M4me opposition au vers III, 7,2, entre les vaches divines; 

; i et habitant le ciel, ‘qui servent de cavales a Agni, et la 
vache unique* qui tourne autour de lui quarid il repose dans 
le sejour de la loi. Ce passage oflre uhe assez frappante 
ressemblance avee un autre ou une vache bonne laitiere, qui 
nourrit ApiwnNapiit,parait egalemeatopposee, commefemelle 
du sacrifice terrestre, aux eaux celestes au milieu desquelles 
ii brille, II, 35, 7. 

D'autres formules, on figurent egalement deux sortes de 
femelles, nous montrent Ic m4Ie allaut des unes aux autres, 
ce qui ne pent guere s’exptiquer quo par sa descente du ciel 
sur la terre on par son retour de la terre au ciel. 

Tel cst le vers 4 de I’hymne X, 1, a Agni : « L.es meres 
bonnes nourrices t’eutourent en te donnant la nourriture ; 
tu vas les retrouver sous I’antre forme qn’elles ont prise; 
tu joues le r<Me de sacriticateiir parmi les races humaines. w 
Ces formes diffcrentes des memes meres ne peuvent, co 
semble, appartenir qu’a des mondes differents. C’est en ce 
sens qu’il est dit des femelles dont les metamorphoses font 
le sujet dn vers 7 de I’hymne I, 140, adrcsse egalement a 
Agni : « Elies prennent une forme differente en corapagnie 
du pere et de la mere, » (rest-a-dire elles prennent une 
forme sur terre et iino autre dans le cioE. Signalons encore 
a proj'.os do ces changcments de formes des feipolles, nn 
mytlie sur lequel noif%,aurons a rovenir, celui del Sara-nyu, 
fille de Tvnshiri , mere de Yatna et epouse de Vivasvat ,| 
immortelle que les dieux ont cachee aux mortels en bii sub- 
stituart, pour la donner a Vivasvat, une sorte (Fimage (Felle- 
memc, X, 17, 1 et2. Nous verrons egalement que la nymphe 
celeste Urvaci, a sejourne chez les mortels sous une autre 
foi’ine, viricpa, X, 95, lb, et que i’epithete vishuri'i/m, appli- 
Iquee a Yami, X, 10, 2, pent s’expliquer dans le indme 
ordre d’idees. La forme terrestre do la femelle celeste est 
naturellement, soil I’otfraude, soit la priere. Et en effet, 

■l.Voir vol. til, p, Kf't et suivantos. 

2. Cf. plus lias, ia vaclie qui nourrit snule lo "oau qui lui appa.rtient en 
conimiin ovoc !a. vaciie celeste, p. 7^ et riuiv. 

Oi'. levers UL Sk 0, ou ii est flit iiiversemont que le ciel at, la torre 
etablisseiit lour detueure eu des lieax diiferents, comme 1 oiseau, c^est-a-diro 
coriime le mdle a double forme, Agni on Soma. 



(il cst question, au vers X, 13, 3,de rimitation d’ane feuielle ' 
celeste au moyen de la^ pent voir one allusion a 

la raSrae idee, dans eette coinparaison du vers IV, 5, 3 : 

« Agni m’a enseigne la priere, lai qui I’a trouvee, eomifte le 
sejonr raystdrieux de la vache. » 

Revenons maintenant auxperegfinatio.ns du raMe entrelos 
deuxinondes. Du vers X, 1, 4, ou nous avons vu Agni «re- 
touraant » vers des fenielles qui ont pris une autre forme, on 
peat rapprocher le vers 7 do I’hymne VIII, 43 : «Preuaut , 
pour nourriture les plantes, Agni no so lasse pas de les devo- 
rev, reloumant vers les Jeunes. » 11 senible bieii que ces jcunes 
femelles vors lesquelies il « rotourne » en devorant le bois, 
sont des fenieUes celestes, les oaux, par oxemple, d’ou, selon 
le vers 9 du nidrae hjmne, il descend dans les plantes pour 
y renaitre comnic dans une rnatricc. L’hymne I, 140, a Agni, 
dorit nous avous cite tout a I’heurc le vers 7 sur les feniollcs 
qui «prennent uno forme dilferente en compagnie du pere ct 
do la mSre », nous montre au vers 8 des vierges cbevelues 
qui, deja mortes, se sont rclevees : c'est Agni lui-rnerae qui 
les delivre de la vieillesse et qui leur rend le souffle. Ilya 
lieu de se demander si I’idee exprimee au vers A^'III, 43, 7, 
par le terme « jeunes » n'est pas analogue a celle qui I’estici 
et ailleurs sous la forme d’une resurrection ou d’un rajeu- ' 
nissemeut. 

Les forraulos du meme genre., cu effete no son l' pas rares. 
All vers III, 55, 16, il est question de vaches ijui rajcnnissent 
sans cesse. Alanaissance d'Agai, d'aprcs lo vers Y,2, 4:, tes 
(( chenues V redevieunent jeuno;s. <,'es biiliiiijes d’ailieurs s;>iit, 
par clies-memes, susceptibics de piusienrs applications. Si 
j’ai cru tout a riicuro pouvdir considerer les u jeunes » vers 
lesquelies Agui « retoumc » cu devorant les piantes, comme 
representant les caux celestes, je dois rappeler maintenant 
que I’anron;' d’une part, les pricres' dc I’autre, sont; aussi 
des femelles a la fois vicilles et jeunes, e'est-a-dire rajemiis- 
sant toujours. 

Ainsi, les diflerente.s sovtes dc femelles peuvent dtre appe- 
lees jeunes parce qu’elles se renouvellent sans cesse. Mais il 
sernble bien que ceite meme quaiifleation, donnee aux meres 


1 . 1 , !>. 2 . 47 . 

'^ 2 * I, p. Atix passages cites, ajouie?’: Ill, 1, (>, on les sept priere, s sont 
appelees a la fois vieiiles et jeitnef;, et IX, 4, ou le.tv « vieillos » repan- 
dues par 1^'S /tishi.s sob. t .sans clouto aussi les prieres. 



' ou aax epouses d’AgDi, designe aiisd qualquefois leg deFniepe.s 
■; qui 1 ’anfantent 6a aaxquelles il s’unit, dans I’un quelcoaqtie 
des inondes, par oppositioii a eelies auxquelles ii s’est uni ou 
qui Tout enfante pr^cedemmeiit dans an autre nionde. C’est 
aiusi que j ’avals d’Hvance interprets le vers VIII, 43, 7, qul 
a etS roccasion des observations qui precedent. La memo 
idee peutseule, a mon avis, rendre bieii comptc de certaincs 
fornnrles qui opposent des feinelles anciennes a des fernfeiles 
nouvelle-s en nous mootrant Agni allant des lines aux au- 
tres. « Sejouruant dans les anciennes, il monte ‘ snr les 
nouvelles », dit I’auteur du vers III, 55, 5, qui nous le pre- 
sente ensuite « au milieu des jeunes a peine nces •». Voici 
inaintenant lo vers I, 141, 6 :! « Ensuite il est entre dans les 
meres au milieu desquelles ihirille ; il s’accroit largement 
sans eprouver aucun domraage; quand il est monte surles 
anciennes, sur celles qui sont depuis longtemps en mou- 
vement, il descend dans les nouvelles, dans les jeunes. » 
L’opposition si uetternent indiquee dans ces jiassages rappelle 
celle quia ete precedemrnent^ relevee entre les eaux et les 
plantesi Je erois toutefois qu’au vers I, 95, 10, le mot pram 
doifetfe pris, non dans le sens de « planto », comme je 
I’avais fait precedemment •% mais dans lo sens plus general 
de « mere », et que les « meres nouvelles » dans lesquelles 
Agni entre apres avoir devore tout ce qui est vienx, c’est-a- 
dii'e apparemrnent le vieux bois (cf. Ill, 23, 1), sont les eaux 
ou il retourno en montantdela terre au ciel. Cela n’crnpeche 
pas quo dans tel autre des passages cites ^ les fernelles 
nouvelles ue puissiibt^ representer par opposition aux eaux 
du ciel, soit les plantes, soit encore les ofiVandes ou les 
priercs du sacrilico. A i’appui de cette derniere in terpiAtation, 
on pent ciier le vers I, 144, 5, ou il est (lit d’Agni , descendant 
de 1 ile (celestcq par le poncbant des montagnos (des uuages), 
qu'il s'est « rciaitu (b; lois noutvlk,s » l apparemmcnt des 
lois des prifU’cs, autrement dit, des prieres elles-nuuncs, les 

A,AnurZ(dh^ ci\ ruh (rudff) :\\ec, rmu, X'll ^ o, 

il.-X, p. 17, et il, |>. )7. Voir surtoiit le vers VJII, 43, 0, siyiiale de nou* 
ei-dessus, j). 03. 

3. 1, p. 18, 

4. Et au vers V.!!, 9, 3, oii le mot jirnsn »» mere » pent t,res bicii designer 
ies plantes. 

3, Cr. {)our Ic seri-s do raf/midi i (to, ti, pour celni de (nihUa, IX, 08, 1, 
et pour la combinaison (les deux:, X, 1 14,, 3^ puis JX, 97, 12. On sail quo la 
ligure du veuu'nent est livs souvent cjuployee pour exju'imor les rapports de 
relement makq Agni ou Soma, avec sos diile ‘eutoii ineres. 




pyi'eras etant piwier 

m^iae verk Les m^res, ou plus yn^ralement les femeHes 
ci nouvelles >>, paraissent 6tre toujour s les dernieres au milieu 
desquelles lo male vient a passer dans la'feerie ininteiTOmiiu^^ 
de ses peregrina ciel a la terre et do la terro aii 

ciel\ O'est ainsi du reste qu'Agni lui-meme, vieux et 
chenu )), III, 55, 9, dans certaines femeUes, cst appele 
« tres jeune j) ou « le plus jeune VII, 4, 2 et 

pamniy a chaque fois qu'il renait d’une autre mere. 

C’est encore par I’idee des migrations incessarites du male, 
passant alternativement d'un mondfi a Tautre, que j’explique 
certaines formules ou il est question de ses rapports avec 
deux sortes de femelles distinguees les uiies des autres par 
les termes de « reunies)) etde « separees ». La« reunion » et 
la « separation » ne peuvent guere s’entendre des rapports 
y ces fe On ne sait trop, en elfet, ce que 

pourraient Stre, dans co sens, les lemeiles reunies par oppo- 
sition aux feraellGs separees. 11 s'agit done de leurs rapports 
avee ie mMe. Les « reunies » sent celles qui liabitent le 
monde ou le m&le est actuellenient present; les a separees » 
sent celles qui liabitent un auti’e rnonde ou le male va d*aii- 
leurs bientdt les rejoindre. Tel est le sens d’une formule qui 
so rencontre deux fois, au vers I, 164, 31 et au vers X, 
177, 3 : « J’ai vu le gardien qui ne prend pas de repos allant 
et venant par les chemius; se revifUant des reunies, se reve- 
taht des separees il voyage dans les rnondes. » La, I’idee 
des peregrinations du male est formell^ent exprimee. Ail- 
leurs, c’est celle des formes differentes que prennent dans 
les yux mon^ les unes separees, les autres 

reunies, avec lesqiielles il est mis en rapport. Le vers ? de 
Lliymne I, 140, a Agni, a la suite de la formule Il saisit les 
reunies et les separees », place cette autre formule que nous 
avons deja eu Toccasion de citer plus liaut ; cc Elios prennent 
urie forme dilFerente avec lepere et la mere. » On pent expii- 
quer encore dans le inerne ordre d’idees le vers III, 55, 15, 
pu jvla mention do deux sejoiirs, Tun cache, Tautre visible, 

I., Totitefois, « nouvelles » le soat en realite rujeunies », ce 

qui permei aussi, a un autre poii . de vue, de les apijeler ancienaes, Do la 
les vers X, 4, o et IX, 08, 2, »ju. ik»us montrent, run Ajiiii luiissant « nou- 
» au milieu des vifiiile.s, Pautre Soma inuirissaut apres les anciemics. 
Sadhrief}}. et ptvjprenieiU « celles qui soat dans la uieme direc 

tion 0 et u celles qui ?.ont dans une (lil*ection dillereute* >• 

3. P, 02. 

vedique , 




|ii iiif piTfenj^ ■'^' de:'eK:^fera^ 
i I'autre, reurtit Agni aux if^melles de i’un de cot iaoHde^if 
que pour le aeparey^C ee^lies de Taati'e /*. Au yersIX, 84, 3, : 
oi\, Soma esf represents coulant autour de tons les mpndea, 
et faisant « la reunion » et «. la sSparatioa » , rallusion anx 
f^eile^ senible evidente; car le poSte le compare an igoleil 
« ppursuivant » raurore (cf. 1, 115, 2). 

Nous reyiendrons plus loin sur le vers 5 de rbymneV, 2, a 
Agnl. ou le prdtre se plaint de ce que son « petit mftle », 
c’est-a-dire ie feu du sacrifice, a etc separe des « vaches ». 
qiii sent la les vaches eelestes : ee soiit ces, vaches elles^ 
mSmes qui doivent vonir le retrouver. Inversement, au vers ; 
A de rhjinne II, 35 a Apdw NapAt, dans la formulo « Les 
ones vont avec lui, les aiitres vont vers lui )j, les femelles 
qui « vont vers Ic fils des eaux » paraissent representer les 
offrandes ou les prieres du sacrifice torrestre par opposition 
atlx eaux du ciel qui « vont avec lui ». 

aussi opposees, sinon dans une mdme for- 
rnule, au moins dans des passages dont le rapprocheinen-t 
senible iiievitalilo, une feinelle «. etendue sur le dos», iUktna, 
et des fe « penchces » , jihmuh. Le sens de la seeonde 
qualification pai’ait devoir etre detenniue- par la coraparai- 
son des textes qui nous moutreat rurne, la source, la mer 
celeste penchee, I, 85, 1 1 ; VIII, 40, 5, peiichee et retournee 
sens dessus dessous, I, 116, 0, pour deverser ses eaux sur la - 
terre. Eu fait, les fc^nelles « penchees » datis le sein des- 
quelles Agni se tient droit, I, 95, 5, sont evidemmeht los : 
eaux du ciel au vers II, 35, 9, *011 Agni figure sous le nom 
"d’Apj'm Napat, et rev^tu de I’eclair. Par opposition aux 
fenielles « penchees », c’est-a-dire, d’apres notre interprd- 
‘tation, tournees vers la terre, la fetnelle « etendue sur . 
le dos » oil Agni a ete engendre, II, 10, 3, et qu’il tette, 
en se dressant, au moyen des cuiilers du sacrifice, V, 1, 8, 
parait representer une femelle torrestre, probableioent Ih i 
terre elle-meme. La rudme qualiflcatibn eSt eu etfet expres*^ 

K Proprement tf (Hrige (iarts le memp seiL8 » cl; h dirige dans uu seiii? dil- 
ierent > 1 , Ce sont les inemes termer, iegere difeence^do 

i:ii da mfh'fcK ipu serveai a distingnet aux vers L ^164, 81 efe X, 

■m., 3. ■■ ■■■ / ■ . -■■V. , 

!2. Ailleurs, oa di»; quo ie n>aie a donx enemms, til, tJO, puree tjuAl suit 
le ciiexnin de ia terre all ciel, tantot dans un vsenis, dans rautre. 



jiWS:X:, ' l42j |flOi;:|K|^?i^i||||?f 

dym'. Par ie. dernier detail, ce passage se rattdcEd a ,, 
deox qui , opt etc . citds tout a Fheiire sur les migrations' da. . 
'.indie. .On, en peat rapprocher. cette invitation adressee aa 
prdtre dans un hymne a Agni, III, 20, 3 : « Fais-le desce'ndre : 
sur celte qui est etendue sur le dos. » Mais la raeiue forraule 
se retrouve mot pour mot dans un autre vers, X, 27, 13, ou 
laphirase «.I1 vient, en se dirigeant de haut en Tjas, vers la 
terredtendue sur le dos » est precedde de eelle-ci ; « Sejour- 
nant dans son sein, il fait perir celle qui est droitc. » L’ op- 
position, evidemment intentionnelle, des deux phrases, 
suggere uaturellement I’idee que la femelle « ilroite » est une 
fetnelle celeste. Les memes fern ell es que les /tishis nous mdu- 
trent « pencJiees » quaiul elles laissent eouler leiir lait sur la 
terre, out pu dtre representees « droites » quand elles le 
retieMnentj OU encore quand, selori une idee plus d’ une: fois 
oxprimee, elles tardent a enfanter le feu celeste. Et en effet, 
nous yoyons qu’ici Agni , ou plus exactement le mule, non 
autrement designe, fait perir sa inei e, sans doute en sortant 
de son sein de viye forced Signalons encore, avarit de 
quitter, la fenaelle « etendue sur le dos », c’est a-dire la 
terre, un dernier passage, I, 104, 14, oxprimant raction 
du sacrifice terrestre sur les phenomenes celestes, et d’apres 
lequel les « dix » qui sont « atteles » sur cette femelle, 
e'est-d-dire les dix doigts du sacrificateur, trainent la .roue 
de la loi ou de J’ordre universe!. 

E’auteur du vers I, 95, 8, dit de la prl^’e du poete en lui 
op^osant les vaches, les « eaux », auxquelles le feu s’Unit 
sous sa forme « superieure », qu’ello « nettoie le fond ». 
Pour comprendre cette expression bizarre, il faut, d’une 
part, se rappeler les nombreiisos formuies qui nous montrent 
le male « nettoye » par sos meres ; de I'autre, remarquer quo 
le « fond w peut representer ici, etau vers suivant, I, 95, O'*, • 

, 1.; Elio ilux deux laondes, ■ isi, couimo il y a tout lieu do ie / 

croiro, ce sont oux <.j[ui sont applies les deux cuvos au vers I, ll»4, :>3. Mai8 
leH momt^s |>'Otvtes^ designent le ciel et la. terre par le tlacl du iiorj de la 
terre soule out bien pu dOnuer aus^iuu coiiplo lUiO epithete ejui ne couvieut 
proprenHuit qu’fi Tun des deux Tiierulires do CO couple 

. Cf . , plus has, p , 85 , On romnrquera ^ aussi a ii vors sui v am To p(>osi lie u 
do la yacht'd leeh.o vaehe coieste tpi.i raban- 

dunne. Cl, phis has, p., TisJ. ^ 

Liitcraletuont St le pde^ 5;#o;v. 

4;, iSi. i'on rapporte npft a uiais a fmdhmfm , 



icSS an verS 

« superieure » du feu 4di «. s’unit aiix eaux 
mee serait done celle d’uue, actiou de la pnere sur.M^Q, 
celeste. A.U vers 1,1^4, 9, au contraire, le « f<»tus qt^se tgnt 
an milieu des femelles de la demeure 

I’ellmeut male du sacrifice. Mais e est alors cet e emeut 
m4l6 qui cxerce sur le ciel. de concert avec la W oil 
salaire du sacrifice, une action que le poete deent en oo 
terrnes : « La mere (celeste) a ete attelee au joug do la 
Dakshina.. . Le veau a mugi, il a aper<ju la ^aelie qm, prend 
toutes les formes dans les trois yojdnas, » Agra est aussi 
associe, au moins indirectement, a Faction que les vers ^ 
73 (let 141, 1. appartenant a des liymues composes eu so 
iiouneur, semblent attribuer aux femelles terrestres sur les 
femelles cdlestes. Dans le premier, nous voyons les rivieres 
sortir de la montagne, e’est-a-dire les eaux tomber du n«age> , 
a I’appel des « vaches de la loi representant sans douliq ; 
les prieres. Dans le second, les vaches de la loi represen- 
teraient au contraire les femelles celestes qm sont « ame- 
nees » quand la priere « reussit » L Agni joue aussi un 
grand role dans Fliyrane III, 55, on nous lisons au vers 8, 
que la priere a s’avanco entre (les deux mondes) au-deyant 

du don de la vache ». Le vers X, 20, 2, porte^ expressement 
quo e’est sous sa loi que les femelles designees par le • 
eni * « cherchent le pis de la mere dans le ciel », et a semble 
bien qu’une telle formule ne peuts’appliquer qiFaux femelles 
liturgjques, a la rqjcherche des tresors celestes. G est ainsi 
que la priere a laquMle le vers IX, 69, 1, associe, non P as 
Agni, mais Soma, est comparee a un veau qui tqtte sa mere. 
An vers IX, 75, 3, e’est Soma lui-meme qui iait briUer les 
aurores, alors que les vaches = de la loi mugissent apres 
lui. Ces vaches de la loi paraissent etre encore les pneres,, 
J’en dirai autant des soeurs, epouses d’ Agni. qui, selon I ex- 
1, pression du : vers 1,71,1 , out « goute » la noire et la rouge,, 
e’est-a-dire sont entrees en jouissance de la unit et de 1 aurore,- 
Au vers X, 8, 3, nous rrtrouvons Fexpression « gofiter » ; mais 


1, Voir plus lms, iFv 
2* Jp. ne crois pas qu^ou puisse separer t 

3. Of. les for tnules tell es que <• Intlra a tai‘ 


de rvijanUf cL vvijanya, 
trouver la vache par la 


priere » , limmlemerit « a reiulu la vache, tacilc a trouver pour la priere 
112 8 Nous les retrouvorims dans la dOUAiPiue pariie. 


4, On triuluit ordinai'-cment « bichfe ». 
o, Proprcnient tt celles qui dotiiieut le lait V. 



--»69 *- 

;soiit:le8.1%(i'elles c41estes,-ou> co|Ei|*fel 
faille po^te; les brillantes «’ au fond desquelles esf feUijds; 

‘ oral i ^ c^est-a-dire qui enveloppept la fopme celesfe dii 
as§iiniled«n cjieval. 15t ce qu’elles gbfiteiit, « dans le sejopb , 
deia ioi », iorsqu’Agni, « torrent de lumiere depose dans le 
sacrifice )), s’envolev c’est-a-dire, apparetnment, reinonte au 
ciel, c’est « elles-xndmes te«rah, c’est-a-dire res autres 
forriies d’eUes-nidnies qui constituent les elements fexuelles 
du sacriflce. En effet, les offrandes et les prieres profltent aux 
femelles celestes. Ainsi, I’on dit des vaches qui « cuisent » 
Soma « a latdte », c'est-a-dire an plus haut duciel qu’elles 
mangent i’oflrande, IX, 71 , 4, des vaches, « cuisant » dgale- 
rnent le Soma, qui sont les cornpagnes d’Indra, qu'elles boi- 
vent la liqueur « separee >> % I, 84, 10 et 11 *; do la vache, 
m^re des Maruts, qu’elle tettc, VIII, 83, 1; de la vache de 
Vayu, qu’elle s’approclie pour boire le Soma, J, 2, 3 endu,, 
des vaches qui font couler leur lait « de la teto de I’oiseau. », 
c’est-a-dire toujours, comme nous le verrons*’, du plus haut du 
ciel, qu’elles boivent I’eau « par le pied », I, 164, 7. Cette 
eau qu’elles boivent « par le pied », apparemment parce 
qu'elle leur arrive de bas en haut’, ne pent representer que 
roffrande ou la priere. C’est dans le meme sens quele vers I, 
164, 51 , parle d’une eau qui monte et descend journellernent. 

i. diyuadud/m^^ C’est se contentei* trop aisemeiit que de traduire ce 
mot, comme le tbnt Grassmanu et. M. Ludwig, « poriees » ou 

« trainees paiv des chevaux ». CL, d’uae part, les sept lbn( Is de Tocean celeste, 
Vni, 40, 5, et do f autre la montagnc (jui tie livr^ias ie cheval, V, o4, 5. 

2i/Voir p . 81. ^ 

Vuhuvant^ la forme terrestre du Soma, Of. plus haul, les femelles 
« I'biinies )j et les femelles u separei»s n, CL aussi I, Ki-L 43. Lius tard, le 
mot vishlv ant a designe le jour du milieu dans uue tete d’une annee, et par 
.suite J’equinoxe. II aignitie enrealite, non pas u (pii est au milieu )>. mals qui est 
« distingue )> des autres, u sail 1 ant » et par suite « supbneuiM> aux autres. Do 
la la comparaison du joiiv vishuva?it 'a la tote {et non a la poilrine) entre les 
epaules, et la proinesse a ceux qui celebrv^nt ce jour do devenir vis/tavfrnios. 
c’estri-dire distingiies des autres, (Ait. Br., IV, 

4, C’eM- peut-otre dans le memo sens qu’il est dit au vers IX, 9, tJ, quo 
Soma a K conten to » les femelles divines. 

• . 5, Dans une enigme dont la premiere partie a ete deja expliquoo plus 
haut, p, ^27, « lls ont mis la feiunu-' dans le iVotus, le veau dans la 
bouche >), Xy 53, 11, si la boitcbe dont M s’agit etait celle de la mere du 
veau, nous aurions peut-etre uae nouvelle allusion a la femoiie celeste bnvant 
le Soma terrestre. 

. ■ a. P . 82. ■ , . . / . 

7. CL ci-apres, p. 90, la vaciie qiii ost representee nourrissant par le 
pied 6 petit place sur la terre, .tandis qu’elio est elle-meme dans le 
ciel. Au vers I, 164, VO, ejgalement, c’e.st la vache celeste qui est invitee d 



■'^©at se foment ■les';;ni^s^efc: \Ge;;^ij|f(^occupe'^j^<^ 
i?ishis n’est pas la yhysique, mais la liturgie. L’eail -^ui ilesr ■ 
cend estMen I’enxi des nuages, inais i’eau qui montq 
frande : cat, d’apres le mSme rers, si ce sent les nuages qai v 
reerdent la ce sont les « feux » qui recreent le cipl; a, 

: et ces feux qui, dans une antithese aussi bien marquee, ne ^ 
peuvent eti-e que des feux terrestres, les feux des sacrifices, y 
ne peuvent aussi porter dans le ciel d’autre eau que I’qf* 'V 
frande. Cela n’empeche pas le poete de dire que c’est une 
mdme eau qui monte et descend ainsi. Les elements femelles 
du culte sont, en effet, consideres comme ideiitiques de leur 
nature a ceux des phenomenes celestes. Cette observation ; 
nous ramcVne aux femelle.s « qui .se goiitent elle.s-mdmes ». tine 
expression analogue se retrouve au vers X, 100, 10, ou les 
vaches auxquelles elle e.st appliquee paraissent dtre de.s vaelies;'.' 
reelles, se nourrissantdes vaches celestes, c’est a-direbuvant; 
I’eau de la pluie ; « Soyez-vous a v(>us-m(h'nes votro propre 
remede. » 

Les rapports du male avcc les femelles paraissent concus 
commeune union sexuelleentre le male celeste et les femelles 
terrestres au ver.s IX, 72, 3, qui nous niontre Soma se diri- , 
geant vers les vaches malgre lo cri de la Fille du Soleil. 
Nous verrons plus loin ' que cette derniere est une amante 
celeste de Sorna. Le vers ajoute d’ailleurs qu’il habite avec 
deux groupes do soeurs t Au vers IX, 93, 1 , ou figurent « les 
lilies du Soleil » (a\plui‘iel). Soma echappe egaiement a ccs 
femelles celestes, probablement pour se rendre a i'appel.des 
prieres, mentionnees dans riietnistiche precedent, 

Nulle part les rapports du infile avec deux sortes de,. 
femelles dont les unes habitent le ineme monde que lui, et 
les autres uu autre rnonde, ne sont plus nettement indiquds 
quo dans levers III, .’)5, 17 : « Quand lemfilemugit au milieu 
des unes, c’est dans un autre troupeau qu’il ddpose sa. 
semence. )) Cette formiile a. pu servir a exprimer a la fois 
ruiiion du male celeste avec les remolles terrestres et cello 
du ihille terrestre avec les fimielle-s celestes, I’action du ciel 
sur la terr'<'. et I’action de la terre sur le ciel que nous avons 
vues opposees rune a I’antre au vers I, 104, 51 ; t Cette 

I . I)ans le ohapitre de la troisieme jiartie consacre aux Acviris, 

Voii’ |), 53. " ^ : , 



, 'jj4<}i*4eat 1& terre> les fe,ux r^cr^ent lo oiol. )> ' :\: ' 


I VI. — SUITS DU PfiECl5DEN¥. — LA. FEMEL1.E dACHlfiE. ■— ' S®S 
< ■ AVBC/LR MALE GAGH15 ET LE MALE VISIBLE. ! ■' 


Des doBD^es ndn moin's intdressantes sur les relations du 
lalkle avee d^^ femellcs appartenant a des mondes diffdrents, 
sent colles des textes qui opposent Tune a I’autre deux do ses 
meres, I’line comrne lui donnant toujours, Tautre comme lui 
refusant qnelquefois son lait. 

L’idee d’une mere celeste qui abandonne sa progeniitu’e 
est familiere aux poetes vokliques. C’est ainsi qiie nous 
verrons Aditi « rejeter » Martanda, .X, 72, 8 et 9 et Sa- 
ra»r.yCi abandonner ses deux juineaux, X, 17, 2 k On peut 
rapproclier de ces faits, eii raison de I’assimilation frequente 
dans la myfhologie vedique du pcrsonnage de la mere et de 
celui de I’epouse, la fuite d’Urvaqi, abandoiiDant son epoux 
Purdravas, dans rhyrnne X, 95''. 11 est aussi fait allusion 
dans plusieurs passages a I’idee que la vache celeste se 
derobe parfois au sacrilicateur qui veut la traire. On prie 
, Sarasvafl de ne pas refuser son lait, VI, 01, 14 On de* 
mande a Indra et Vanina une vache qui ne j-efuse pas son 
laitj IV, 42, 10. Aux vers 11 et 12 de rhymna VI, 48, la 
vache « quvne refuse pas son lait », quo les pretres doiverit 
amener an sacrifleateur par !e moyen dj^ne priere nouvelle, 
parait ' dtre la meme qui a donne d ia troupe divine des 
Maruts un lait de gloire et d’innnorlalite. On poiirrait done 
rassimiler a IVieui, qui passe, comme nous le verrons, 
pour la mere des Maruts. Remaiaiuons (pie Prieni, d’apre.s 
le vers 22 du meme liymne VI, 48, donne tout son lait 
eu une fois, ce qu’il faut peut-etre entendre en ce sens que, 
comme celui de la vatdie dent il est (Question an vers X, 
87,17, son lait est annuel c’est-a-dive ne coule qu’une 

1, :VoI. Ill, p. 107. 

2. Voir la. deuxiwue partie. 

Voir p. 90. 

4. Les vers 1 1 et hi du in6uu7 Iiymna .ue pas de croire (pie, 

'dans cel hymne, Svarasvati reprcseate scaileiuent une riviere terres(re, 

, 5, Cl. la vache <{iie Ic-; /lil/hus gurflent un an, IV. :13, 4. CL au.ssi, \I 



ser&it, par Ja du moins^'tres diff^pe la pri^re et dej? 

I’offrande dont le lait ne;tarit jam^ii;?^ ■ ;: 'C: ': 

Maintenant, si Y<Mi se rappelle oe qne nous avons dit plus 
haut de Teldment mile du sacrifice allaite par la vae^e,;’ 
edlj^te, on comprendra aiseinent que, lorsque cette iu^,Hie' 
jpu^he se derolmity^^^i^^ ait ete consider^ coininc prive de son 
lait, Enfln ropposition de roffrande ou de la priere, qui ‘ 
; ne lui raanquent jamais, a la mere celeste, qui parait quel- , 
quefois i’oublier ou le negliger, n’etait pas moins naturelle. 

Or, dans Thymne III, 55, il est bien dit au TCrs l2 des„; 
deux meres d’Agni, appelees la. Tune la vache mere, I’autre!: 
la vache fille, qu’elles I’allaitent ensemble. Mais au vers sui- 
vant^, nous lisons : << Elle a mugi en lechant le veau d^ufie 
autre. En quel monde la vache a-t-elle cache son pis ?vMa . 
s’ost gonflee du lait de la loi. » 11 parait Evident qu’WA' 
reprdsente ici la priere du sacrifice terrestre, vache raugis- 
sante, toujoiu’s gonflee de lait pour Agni, toujours lechant 
ee yeau qui a pourtant une autre mere, une mere celeste. 
Celle-ci au contraire a cache son pis on ne salt ou; elle 
refuse son lait au veau leche par la priere, par celle qui,' seion 
rexpression du vers suivant, revet divers ornements << de 
pieds », c'est-a-dire diverses formes raetriques : en d’autre.a 
termes, la lumiere ou les eaxix du ciel se derobent a l’appel ‘ 
du sacrifice i 

Notre passage parait d’ailleurs avoir ete une formule con- 
sacree ; car il se retrouve, mot pour mot, sauf la mention 
A'llti, au A"ers X, 27/^14. Il est sans doute fait allusion a lA: 
meme formule dans ce passage du vers X, 117, 9 ; « Deux 
meres d’un meme petit " ne I’allaitent pas egalement. » 

1. Copendant le vers X, 74. 4, ou il est question (Vime femelle qiii enfaiite 
en une seule fois beaucoup de fils, pourrait sugfg'erer une a.titre interpretav 
tiori pour le vers VI, 48, : Pricni aurait donne tout son lait en une Ibis 

parce que tons ses eiifants, les Maruts, sont nes ensemble. 

a. O'est dans celui-la, et non dans le precedent (li), concernant la Kuit 
6t rAurore, qu’i! faut chercher les indications propres a determiner la.na- 
lure des deux vaches opposees Tune a Tautre, rune coimne mbre, I’a^itre 
commc fille. Sur ce dernier rapport qui, dans Je /fig-Veda, n'a jamais, que je 
.sache, ete eteiidu a la Nuit et a I’Aurore, appelees encore au vers 1 1 deux 
.sonirs, voir plus bas, section vii. Of. d’ailieurs ApAm Napat operant ici«bas 
A. par Je corps d’lin autre p, II, :b'j, III. Sur la jiresence dans deux ou 
plusieurs vers successifs dbn meme bymne des conceptions les plus diffe- 
rentes concernani les meres d'Agni, cf, entre beauconp d’autres Tbyrnne 
1 , 9 . 5 ., ■ 

5. Sammdtanl Ce terme, en tout cas, mo parait mettre hors de doute le 
tbit memo d’une allusion mythologique. Car je me refuse A Je prendre 



j^emler eixtploi, on lit aw, vers 4 : « line aatro ribnfiti % 
veau; sa mere ne bouge pas *. .> L’aUnsioti aiix deux merbs i© 
retrouve encore au vers X, 01 , 17 , dans I’epttro dvibandhv, 
doniiee an sacrificatenr (Agni on Soma) qui doit traii-e la 
, .vacJib xb sterile 

Un rapprochement qui s’impose anssi est celui du vers II, 
18, 2, oil il ne pent dtre egalement question que d’Agni on 
de Soma ; « D’autres dnt engendre celui qui est le foetus 
d’une autre. » Ces « autres » sont, il est vrai, du genre 
niascuH^^ d’ « autres » encore en compagnie 

desquels> le « noble male » figure dans le mdme passage, 
c’est-a-dire qu’a I’une des meres du feu, si c’est de lui qu’i] 
s’agit, le poete oppose Ics pretres ou les dieux qui I’aHument 
d^s d’autres mondes, au lieu de lui opposer ses autres 
rabros dans les mdraes mondes. Nous disons « ses autres 
meres », et, en effet, le premier hemistiche du vers cite 
parait contenir une allusion, non plus seulementadeux, mais 
k trois naissances d’Agni. Ceci nous conduit au vers V, 47, 
5, oil il est dit du miile, sous forme d’enigme, et comrae une 
grande merveille, qu’ « il est nourri par deux jumelles autres 
que^ ici, I’autre la». La formule prdsente 

line ressemblance frappante avec cede des vers III, 55, 13; 
X, 27, 14. Le dernier detail, oxprime par I’epithete ilieha 
/die, parait devoir dtre interprete en ce sens que I’line est nee 
dans le cieL I’autre sur la terre » La nourrice celeste du 
mile, Agni ou Soma, serait ici distingue^ en compagnie de 
ad nourrice terrestre, et en tant que mauifestee comme elle 
dans i’e-space visible, de la m^re qui ne se montre pas. Nous 
aurons a citer dans le chapitre suivant plus d’un exemple de 
cette application particuliere du nombre trois. 

Bien entendu, I’absence de la mere celeste n’est jamais 

(conto^^ a raccentuation Ja plus ordinaire, puisqu’il est oxyton 

dans le sens possevssif. Oe sens, deja fort peu interessant dans notre passage, 
serait tout a fait inadinissibie au vers de TAlharva-Veda, VIH, 7, 27. 

A^ Kniheti wdld. Cx. ibuL,l: k'iheti buclhridh. On pent remarquer qu’au 
vers X/ 27 lonuulo identique a celle du vers IIS dc rhyiune III, 55, 

est pfecedee d/uii hemistiche on se reiicontrent egalement les mots: a I.a 
mere est arrotee. » Nous avons deja dit plus haut qu'au vers precedent, X, 
27, 13 , Ja i'emeile « droite » que fait perir le male enfermo dans son soin 

est une m^jre qui refuse d’enfauter. 

ihcha jntd aux Acvins, T, 181, 4 (plus 
parti e et surtout de I’epithete* equivalente iheho-yftdfnrfU VI, 2, 

4 Agni, diou du sacrifitje; et k Indra, dieu du cieh 



tdtijours gonflee do :laitptt^h«Btle;fM sacriflee, la tscfed; 
c<53este qui, cache «son pis, vient. imaiediatement aptes «n 
vers (12), oil les deux vaches %urent comme allaitaut toutes ' 
dedx ie veaii. La « reunion » de la vache et du veau esL, 
m^me devenue un mythe celebre que nous retrouvwons 
dans la Idgende des J?ibhus, qui, pour operer cette reunion, : 
ont tire, cf. Ill, 60, 2, la vache « de la peau «, 1, 110, 8. \ 
Mais qu’est-ce qtic cette « peau », et, plus generalemeht, 
quel est le lieu oh la mere d’Agni ou de Soma reste cachee 
dans le temps qu’elle se derobe a I’attente du nourrisson ? Lp 
notion des feiuelles cmchees est familiere aux poetes ved}-' 
ques. Aucmi mythe ii’est plus connu que celui des vaches 
cachees, trouvees pai' Indra, I, 6, 5, ou par Brihaspati, X, 
108, 11; cf. 68, 7 et pmsim. Les formes cachees des vaches 
sont encore trouvties par Soma, IX, 87, 3, gardees par 
Agni, V, 3, 3, cf. 2, comiuea de Varuna, VIII, 41, 5, qui 
revele les trois fois sept formes cachees de la vache, VII, 
87, 4; cf. IV, 1, 16, reduitos a sept' au vers L 164, 3. 
Le.s vaches cachees peuvent htre les aurores qui disparais- 
sent regulierement chaque jour, ou les eaux qui se de- ; 
robent pendant la secheresse. Pour celles-ci, et en tant 
qu’elles sont distingudesdes nueesqui les renferraent, I’invi- 
.sibilite pourrait s’expliquer sans la conception d’un sejour 
qui soit lui-m^me invisible. Ce .sont en effet les nuees qui ont 
suggere la premiere idee de ces montagnes, de ces cavernes, 
oil les eaux de la plum sont cachees, de ces etables oil sejoiir- 
nent les vaches celestes. Mais guand les vaches cachees re- 
presentent les aurores, cdles ne sont plus seules invisibles ; 
les etables qui les renferraent le sont aussi. D’ailleurs, le.s 
nuee.s oii sont cachees les eaux disparaissent souvent elles- 
mhmes. La « montagne » est eiigloutie dans le ventre du 
demon V/itra, I, .54, 10. C’e.st ainsi que dans I’ordre des 
phenomenes meteorologi ques comme dans celui des pheno- 
rhenes solaires, s’imposait inicessairement I’idee d’un lieu ■ 
mystdrieux, recevant les nuees pendant la sdcheresse, comme 
il revolt chaque jour les aurores. II va sans dire que go lieu, 
devait etre en meme ternpis , concu comme i-enfermant la 

1. 8'ir I’cmploi tie ee.s iioralii-es, voir le cJtapilre ftiiitaul. Sur le secoad 
passage, .je feral observer quo le mnt « ilt;^ i in plique souvent 

i'ideo <ruii depot dans uh lieu secret, cf. 7iidhi. ■ ' ' 




I, |64, 45, ,le3 trois ' fomeg, bu pour employ n l^ipresspi 
du les trois u. plac^ '» de la parole qui reqomnt :lg 
de « cacbpes » sont opposees a la parole iiu- 
: a pas juSqu’au eiel et a la terre qui n soient 

5 b^qjies a leur tour (pendant la nuit), VIII, 85, 16 ; cf, Xi 88, 
qui ne doivent itre retrouves par Indra. 

femelles de la mythologie Yedique ne son! 
d'ailleui’s pas les seuls qui puisseut etre momentanemeut: cfe 
' : ches dans le monde invisible. Ce que nous avons dit des 
aurores et des eaux est applicable au soleil, a 1 eclair, el 
plus gdudralement aux formes celestes d’Agni et de Soma, 
A la verite, lcspassage.sou il est qiiestion d’Agni cache, I, 67, 
7 j 141 , 3 ; III, 1 . 14; 5, 10 ; 9, 5 : V, 8, 3, cf. X, 53, 3, ou, 
ce qui revieiit au ra^.me, d’Agrii <( deeouvert» par des sacri- 
; flcateurs terrestresou celestes '% n’impliqueut pas par eux- 
raemes I'idee d’un sejour raysterieux de cet element. Agni, 
en effet, est cache dans le ,sein de ses meres, IV; 7, 6, cf. X, 
28,8. II y sejourne, III, 8, 1, il y repose, I, 140, 7 ; III, 55, 4, 
€ela peut signifier simplernent qu’il est cache tantot dans le 
bois, IV, 7; 6; III, .55, 4; V, II, 6, tantot dans les eaux, X, 32, 
6; 46,2, etc., et en effet, nous lisons au vers 1,67,6, qu’il \s 
de eachette en cachette '’. lie meme le Soma cache, cf. I, 23, 
14, peut dtre le . Soma cache dans les eaux, X, 148, 2, cf. HI, 
39, 6, et e’est egalementdan.sses meres me lemaleost cache 
au vers X, 27, 16, et au vers X, 8, 3, ou ci?a.e idee est expriiuee 
par 'une epithete bizarre appliquee aux mere.s, mvabudhnaii. 
« au fond desquelles est le cheval »*. Mais les meres du mMc 
peuvent elles-memes disparaitre dans un sejour invisible, 
Ce sdjour se trouvait etre ainsi le receptacle d’Agni et dt 
. Sopia aussi bien que des femelles de toute sorte, et non seu- 
lement d’Agni ou de Soma representant le soleil couche, maif 
eflcbre d’Agni ou de Soma representant ces eclairs dont « on 
ne conn ait pas le sejour », I, 105, 1. La cachette de Soma 
paUait etre eh effet distinguee des eaux au vers IX, 70, 2. 
oiVnous lisons qu’il s’e.st revbtu des eaux ® brillantes quand 

l> Sur apj>li<x'ttion du nomlire troi8.j voir le cliapitre siiivant. 
■r/y^.^A^oir I, ■ p. 109 er sulv.. 

> ^ c( j>ap line cachette dans une cachetto 

phis liautj p, f9; iBt 1 . * 

d^signeea au vers 4 du intune hymne par le 



%»; dera«oi^ ». Le ,ters IX,; ^,,, 5' p^;^ ., 

qu’jl nait cachd,^ <^au 3^a » des ^.jumeaux » reprdseataiii>£ 
vraiseinblabkmeBi U ciei et la tqrre. Notons d’aillears , 
regard destrois .fSis sept formes cachees de la vache,3(i|> .: 
87, 4, les trois fois sept places cacbees d’Agni que ie vars 
I, 72, 6, suppose renfermees en lui , sans doute pour dire , 
qu'il ddpasse Turn vers, querunivers ne pent lo conteair, 

. .?eut-etre fauWl entendre aussi le vers III, 55, 15, eH- ce' i 
sens que « deux sejours sent renfermds dans Agni, dddt 
I'un est visible, rautre invisible ». 

Nous avipns rencontre deja la notion du monde invisible 
dans les mjthes de la vie future Cfist dans ee mdrne monde 
qUe dolvent se retirer les sacrifleateurs celestes quand ils 
disparaissent®et qu’ils prcnnent dans le mystere leUrs formes 
superieures, X, 5, 2, et cachees, cf. VII, 103, 8. G-est ndeesr 
sairement a un sdjour cachd des dieux que s’opposent leurs ^ 
demeures inferieUres et visibles, souraises d'ailleurs ellesr 
mdmes a des lois superieures et cachees. III, 54, 5. Les 
places cachees (cf. I, 164, 5 ; X, 53, 10?) doivent dtre 
surtout celles de ces anciens dieux que nous avons ren- 
contres deja aux vers 1, 164, 50 et X, 90, 16, cf. 7, et 
auxquels semblent encore faire allusion les vers I, 27, 13; 
VII, 91, I; 97, 5; X, 72, 2-3; 191. 2. J’avais du roste, des 
la premiere page de ce livre, compris dans le nombre des 
diffdrents sens applicables au mot « ciel » I’idee d’un sejour 
invisible. G’est peut-dtre, au moins dans certains cas, ce 
sejour, plutot que Ifc ciel visible, qui est designe par ies noms 
de « place suprdme d’Agni », 1,72, 2 et 4, de « place de Soma 
dans le ciel supreme », IX, 86k, 15, cf. 83, 4, ou de (Gplace 
suprdme de la mere », IV, 5, 10, etdMyu, V, 43, 14, e’est- 
a-dire encore d’Agni 

Le simple nom de « place de la vache, » padam (foh.^, 

iioni Gle « meres du milieu », destiRe sans doute a les distinguerde la mt’ro 
de Soma dans le monde invisible. 

1 • voir plus haut, p. 74, note 1. 

^ % iy p. 8;),' 

3. I, p. i»7 . Aux passages cites alors sur leurs « aliees et venues » 
ie cutd, afouter I, 164, 19 ; 541 ; 22, rapprocli^s de 47, 

4. Cf*. I, p. 09-60, et le vers 15 dumeme h^mne. On pent rapprocher aussi 

de ces passages ceux ou il est parie de la naissance d’Agai dans le’ ciel su- 
pr^‘me, VIl, IV, 7, et de la naissanee (ou de la patrie) suprtoe dii ciieval^ 
Xj:r>6vl/cf. I, 163,7, _ . 

5. Cf. IVtable, vraja, III, 30, 10; 45, 6 ; VIM, 32, 5, IV, 5, 

la demeure pasti/a, X, 96, 11, la « porte », I, 53, 2, et enfin le narna (sejoiir.?)., , 
ill, 39, 5, de la vache. 





, iu 'i'ers 2, a la place dejl’piEfraade, tandis que, 4’ap,i4^|e, 
'vdrs l, 163> 7, c’est la qad scat les breuvages que cberckd4; 
cbaqudrir la forme « suprdme » du cheval du sacriflcei ;® 
esi cdpendant perinis de croirc qu’il desighc de preference 
le sdjour cache de la feraelle celeste, III, 55, 1, cf. 1,(17, 6,‘ 
nieme loi'squ’il n’est pas precise cbmme au vers IV, 5, 10, 
ed la vache est en mdme temps appelee « la mere », par 
rdpithete « supreme », ou mieux encore, comme aux vers 
IV, 5, 3 et IX, 7i, 5, par la qualification expresse de 
« cache >). C’est a la decouverte de « la place cacliee de la 
vache » que la revelaiiou de la priere a rhomme par Agni est 
comparee au vers IV, 5, 3. Le sejour dont il est question au 
vers VII, 87, 4, dans la formule « les secrets de la place » 
est aussi la place cacheo de la vache, puisque ces secrets 
sont les trois fois sept formes de la vache, revelees par Va- 


A c6^ de la formule padum goh « la place de la vache », 
il laut placer la formule padam reh » la place de l’oiseau w, 
III, 7, 7, designant evidemment un sdjour d’Agni on de Soma, 
qui, comme nous I’avons vu*, sontrun ot I’autre representes 
comme des oiseaux. Or, non seulement la « place de rGiseau» 
revolt au vers I, 164, 7, la qualification de k cachee mais 
ce passage eat precisement un de ceiix qui, dans le chapitre 
suivant, nous serviront a montrer commen t le monde invi- 
sihle s’est ajoute, dans la formation de certains nombres my- 
thologiques, an norabre des mondes visiles. 

La formule puddm nth se rencontre en outre dans deux 
passages, III, 5, 5-6 et IV,5, 7-12, ou elle est rapprochee dc 
deux autres forinules qui paraissent encore designer le moode 
Invisible. L’une ast msasya carina « la peau, I’enveloppe du 
dornieur »; I’antre est ripo agrani « le sominet de la trom- 
perie ou de la trompeuse •*. Cos nouvelles forinules reclament 
une; explication. Nous cotnmencerons par la seeonde. 

Le mot rip, en dehors de I’expression ripo agram, HI, 5, 5, 
et de I’expressiou r«pa Mpast/tc, « dans le sein de la rip », X, 


1. I/p. 14'V et 

li ne 3embl0 pas ((ue ie mot nihitu (voir plus iiaut, p. 74, note 1) piiisse 
avoir ici rrautre sens . En lottt cas, la << place «le roiseau o (^st o ignoree », 
se renconlf^e -encore au vers III. 7, 7. 
rernjilactVe le seGOiid passage par rnpo ogmm\ Voirci- 

:p-. ; 78^.; :y. 



troB^je:rie.«u; dte li trompfe V;, 74, 4^ rap.p^ch40: j%8|er;:; 
meat W Vei^s 16, d’lia -mot rijo-w'^ troHipeur » ;farm4 4e 

■ia >f^eiBe Les troaipears doat il s’agit dans le derainr 
P^Sage sent des demons. 

. i ;-. lie • terme do « tromperie » dans Icjs formoles ri^w uifmm 
tet; ripa npos^Ae pourrait done faire allusion a ddsfi dlippns 
retenant, suit la femelle, soit le male. Mais la femelie, si elle' 
se' derobait volontairament a I’attente des hommes, ineritait 
elle-m^melenora de « trompeuse ». En tout cas, le « sommeit » 
Gt le « sein de la tromperie » ou v'.dc la trompeuse » sont de 
liouvelles designations du sejour invisible et du male et de la, 
feinelle. Eten effet, au vers X, 79, 3, la formule ripaupaslhc 
est rapprochee de la formule ttialnr (/tthyam « le mystefe, » 
e’est-a-dire « la forme mysterieuse de la mere ». Celui qui 
.est dans CO sein (dans ce giron), et qui tette, i7/id.,. no pout 
eti'e qu’une forme cachee d’Agni ou de .Soma, 

■ A edtede la formule « sommet de la tromperie >» ou n de la 
trompeuse », figure au vers 5 de I’hymne III, 5 a Agni la. 
formule equivalente '■ place de roiseau » : « 11 garde le sejqur ■ 
qui lui est chor, le sommet de la tromperie (ou de la troidr " 
peuse), la place de I’oiseau ». La, mdme phrase se retrouve 
mot pour mot au vers IV, 5, 8, a cela pres que la forme ripdh 
y est, reinplacee par la forme rMpah. Si cette forme, qui s© 
rencontre deja au vers precedent dans la mdme’coinbinaiso-n, • 
dgre rupali, ma,is q\’on ne retrouve plus que dans un seul .« 
autre passage, au vers X, 13, 3, n’est pas uue fausse lecOii , 
pour /-iipwli, le theme rap, dont elle est lo geiiitif, ne peut ' 
avoir d’autre sens etymologique que celui de c fente » (racine 
rMp, plus tard /wp, <( rompre ») et par suite de t( caverne »; 
il designera done en tout cas uu sejour de lavache cdleste, 
et le sommet de ce sejour sera toujours la « place cachpe Mi -: 
la cinquieme des « cinq places de la rMp », X, 13, 3, qud 
nous retrouverons dans le chapitre suivant, et dontles quatt’d- ' 
autres sont les points cardinaux. 

En mdme temps, qu ’elle est rapprochee du somraeidG ia: ■ 
tromperie Qtt de la trompeuse » au vers III. 5. 5, la « place 
do i’oisoau » est, au yer.s suivant, rapprochee d© « la p,cmi.»,-. 
c’Cf^a-dirC de « renveloppe,» du (ydormeur ». dgalctu^L 

Voir vol. ill, p, 179. 





^:^s;’ ■ fen:’!© ;^p'^ort4nt; 
isSKt; «vdoi*niip »., et. en Tappliquant a la f'ime caeh^e/'sol^i; 
d’Agni lui-ra^me, ,soit le Soma, peut Ini dtr® conserve d^ni^ 
tons stis emplais '. II me paratt conflrmd par le rapprochement'’ 
d’un mythe que nous dtudierons plus tard, celui du sommeii: 
dcs/dibhus, ,d®ps la detneure de Savitri, c’est-a-dire dans le 
teonde invisible. C’est au «-docraeur » que I’auteur du vers 
X. 79, 3, compare le petit qui tette « dans le sein de la 
troxnperie » ou de'la « troinpeuse en sorte que cette citation 
, nous offre uiie troisieme fois le rapprochement que nous 
aviona rencontrd dejdaux vers III, 5, Set 6 et IV, 5, 7. L’ ex- 
pression « matricc du dormeur » qn’oii troove encore an vers 
V, 21, 4 et oelle de « sein du dormeur » que presente le 
vers ly, 7, 7, apres une mention d’Agni cache, ibid. 6, pa- 
raissent avoir le merne sens que celle de « peau du dor- 
ineur». Cette « peau » du dormear est son enveloppe.- Le 
terme de « peau » applique aussi, soit directement, soit par 
voie de comparaison, a la terre, I, 85, 5; X, OS, 4, cf. V, 8Sv 
1, et aux deux mondes de la terre et du ciel qu’Indra enroule, 

, VIU,'0, 5, etddroule, VI, 8, 3, 1’aeteen outre, probablemeut 
au miage que Soma fait gonfler, IX, 74, 5, cf. 1, 129, 3, et 
Cfirtaiaemeht aux tenebres que le soleil enroule VII, 63, 1, 
of. IV, 13, 4, et I, 130. 8; IX, 73, 5. D'uuo fagon gene- 
rale,, i'l s’applique.aux differents sejours ou Agni et Soma 
peuventdtre renfermes, a I’enveloppe dont Soma so depouille 
comma un serpent de savieille peau, IX, 44, etla « peau v 

celeste a, comme tous les autres details do la mythologie su- 


praterrestre, sa repr4seiitation*sup la terre, soit dans la terre 
elle-memo (III, 21, 5?), soit dans le tamis que traverse 
le Soma, tamis appeld au vers IX, 09, 3, la peau de bre- 
bis, et rappelantla peau qui lui sert do tamis celeste, X, 31, 
8, spit dans une peau reelle, dans une peau de vache qui re- 
qoit le, sue exprime par les pierres du pressoir, IX, 66, 29 ; 


i. C'est avec io dormeur, c’est-a-diTe avec A^'ni ou Soma jus(iu*alors 
emlomt Qii qu’Iudra a apporte la richesse k Yimada,, I, o j, 3. Le 

; to domeur » .qui le vers ‘ide Idiymne VIII, iU-r esl sai la lauguo 

le Soma cache. Les ibai^iwies b'izaiTOs abondeni dans ic 

mtoekymiie. 

,2;, U l’appelle encore le .< cult cf. plus has, p, S:L I/incoiimwice 

, a ete dans rarticle ciU> p. l-SL On remarquera que notre 

a celie du Niruktav S, 3. 




t -"if ■ 

"lA'Ciel Viable, aciais ie monlle , Iti visible^ iQ’est ce 5^^. 

idoute (jui eat appaJd an vers IV, 17, l^'ie « font »'4b la 
' peau », et qui recoit dans notre-formpia le nom de (t peati du 
dormeur ». Signalons aussi commc une autre msemblance 
da niythe des Ribhus avec eeiui qni' nous oecupe, la peau 
, dont ces sacriflcateurs divins font sortir une vache, 1, 110, 
101, 7; III, 60, 2, pour la reunir, cbmp© nous I’avons 
ditddja, a son veau, c’est-a-dire ala forme terrestre du mdle, 

' ' . ,■■■" ' ■:;•■.■ '• -■ 

Les quatre formules « place de la vacbe, place d© r.oiseau, 

sommet de la tromperie ou de la trompeuse, p'eau du dor- 
^meur », quo nous avons vues reunies deux a deux ou'trois i 
trols dans plusieurs passages, le sont toutes les quatre, la 
trolsieme sous la forme de « sommet de la rup », daps les 
vers 7, 8 et 10 de Thymne IV, 5, et dans le dernier, la « pJdcd, 
dq la vache » est en mdme temps appelee la « place supreme 
de la mdre ». Au rers 7 la « peau du dormeur » parlilt eixd 
nommdo en mdme temps « la peau » (renveloppe)* a'-de 
iPrigni », c’est-a-dire d’une forme particuliere de la faoh©' 
cdleste que nous retrouverons dans le mythe des Marhts. 
Tout ce passage, I\, 5, 7-12, mx‘- paratt mettre. hors do. 
doute a la fois I’dquivalence des quatre formules et I’idl© 
de mystere* qui s’y attache.* .v 

Certains omplois dos mots, signifiant •« tfite », mArdhatit 
gims, ^Irshan, paraissontrentrer dans le m^me ordye d’ideesv 
Reraarquons d’abord les expressions « tdte du mohde », « tdfe 
' de I’univers », desiguant le lieu ou se tient I’Agni celestei 
88, 5, et d’ou les pr^.trcs Pont fait sortir VI, iO, 
k iete » des « parents », c’e8tra-dire du ciel et de 
;';qu’A.gui a ,« saisie », X, 8, 8, est aussi le sommet da F phi-. 

1 k ■'Of."' eticcire' vers 9' 'M ' 
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«st ne d’apres leirers X, 88, 16, et celle ou les yacb^s qui 
mangentroffrande, c’est-a-dire les vaches celestes, « cuisent 
le Soma dans leur pis » ', IX, 71, 4. « t^te de la mpn- 

tagne » sur laquelle s’arretent les Alvins, VII, 70, 3, est 
encore line figure analogue. Ailleurs, c’est Soma lui-ra6rae, 
IX, 27, 3; 69, 8, ou Agni, I, 59, 2; III, 2, 14; VI, 7, 1; 
VIII, 44, 16, qui est appele, par une sorte de metonymie, la 
« t^te du ciel » ou « du monde* », X, 88, 6. C’est pendant la 
nuit qu’Agni est la t4te du monde, apres quoi il nait le matin 
souslaforme^ du soleil, Agni, t4te du monde, estdonc 
bien le feu cache. Mais les formules qui doivent ici nous 
arr^ter surtout sont cclles de « tete d’Agni » ou « de Soma » 
et plus generalement « du male, du taureau », et la formula 
correspondante « t4te de la vache ». 

A la verite plusieurs passages attribuent, soit au male, 
soit a la femelle, autant de t^tes que de formes. Agni a trois 
tetes, 1, 146, 1. Soma se fait trois tetes, IX, 73, 1, c’est-a-dire 
prend trois formes, et meine aucune des formes dont il s’agit 
la n’est cachee, puisqu’il les prend « pour se laisser saisir», 
tandis qu’Agni naissant dans le mystere est « sans t^te », 
IV, 1, 11. Le m&le dont la forme monstrueuse est decrite 
an vers IV, 58, 3, a deux t^tes. Nous retrouverons au cha- 
pitre suivant le miile a sept t^tes. III, 5, 5, et la priere ou 
I’hymng a sept t4tes, X, 67, 1 ; Vfd. 3, 4, formule evidem- 
ment equivalente a celle des « sept prieres ». 

Cependant on comprend aisenient qu’a un autre point de 
vue, et quand on voulait repi'esenter I nfinite essentielle d’un 
Stre a formes multiples en lui attribuant un seul corps, on 
lui aitdonne pour tete la plus'elevee de ses formes. Une con- 
ception de ce genre s’accordait bien av(;c des images telles 
que celles des vers X, 8, 0 et IX. 71, 1, qui nous raontrent 
Agni elevant sa tete dans le ciel, et Soma prenant le image 
pour chevelure. Mais elle parait avoir eu en m6me temps une 
portee mystique analogue a celle que nous avons cm decou- 
vrir dans les formules precedemraent etudiees. Au vers X, 
79, 2, precedant immediatement I’un de ceux oii nous avons 
releve la formule « sein de la tromperie », il est dit que la 
tete d’Agni est cachee. L’idee de « t^te » est combinee avec 

Sur cette expression, voir plus bas, et note 4. 

Et noil de ta « terre cpaiiitte j'arai^|j(jL(lnit precedemmenr, I, p. IH). 

3, Je me decide pour cetle interpretation sur laquelle j’avais hesite, 1, p. 
116 /.. ■ . ^ ^ 

Helif/mi vMique, 6 
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celle de « place de I’oiseau » aii vers I, 164, 7 : « Qu’il parle, 
celui qui connait la place cachee de ce bel oiseau ! Les vaches 
font cooler leur lajt de sa tMe. » La « tete » de I'oiseau 
samble la ideiitique ala « place cachee » qui est a la fois celle 
de I’oiseau et de la vache, la forme superieure du rnMe etant 
coafondue avec son sejour mysterieux par une sorte de me- 
tonymie analogue a celle que nous avons observee plus haut 
dans le passage de I’idee de « tete du monde, ou sejourne 
Agni » a celle d’ « Agni, tdte du monde ». C’est ainsi encore 
qu’on dit de Soma qu’il « garde sa tete », IX, 68, 4, a peu 
pr^s comme on dit d’Agrii qu’il « garde la place de I’oiseau », 
III, 5, 5 et IV, 5, 8. Le tour paradoxal des formules ne doit 
pas nous arreter. Les poetes vediques, bien loin de I’eviter, 
le recherchent, surtout en pareille matiere, et nous verrons 
plus bas la parole sacree qui « enfante son pere » accomplir 
ce miracle « dans la t^te » de ce meme pere,X, 125, 7, c’est- 
a-dire toujours dans la partie la plus elevee et la plus mys- 
terieuse de I’univers. Tons lesetres partent comme des bran- 
ches de la tete d’Agni Vaigvanara, VI, 7, 6. Les deux formules 
correspondantes « tete du taureau » et « tete de la vache » 
eveillent aussi I’idee du monde invisible aux vers I, 30, 19 
et X, 40, 3. Dans le premier de ces vers la roue du char des 
Acvins placee sur la tete du taureau ' est opposee a celle qui 
paVcourt le ciel. Dans le second, nous lisons que Trita a de- 
couvert Agni sur la tdte de la vache. La « tete du taureau » 
doit d’ailleurs differer peu de la « tete du cheval », cachee 
dans les montagne^qui est rapprochee de la forme myste- 
rieusc de la vache aux vers I, 84, 14 et 15, et qui semble 
bien consideree aux vers I* 163, 0 et 7, comme iden- 
tique a la forme superieure du cheval dans le sejour de la 
vache ^ 

La forme superieure de Soma est designee uniquement par 
le mot « tete » aux vers I, 43, 9 et IX, 93, 3. Dans I’un, le 
Soma-tdte est prie d’accueillir ** les creatures dont il est le 
pere et qui I’honorent. Dans 1’ autre, nous voyons les va- 


1. Cf. la roue invi-iiibie du char de SArja, ideiitique au char des Agvins, 
plus bas, troisieme partie. 

2. Cf. aussi ia « tete de Bhag-a », X, I'il, 1. Nous retrouverons encore 
la « tete du cheval » dans le mythe de Dadhyawc, laisaiit partie de la le- 
gende des Acvins (partie 111). La « t6te du sacritice », II, 3, 2; IX, 17, (i, 
pourrait etre "aussi la forme superieifre et. cachee du sacnlice. 

3. II est prie de les accueillir « sur son nombril », ce nombril figurant 
le lieu de leur origine (voir I, p. 33). 
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ches « cuire » le Soma-t^te, comme nous les avions vues 
tout a I’heure cuire le Soma a la t4te du monde ^ 

Cette forraule bizarre « les vaches cuisent le Soma» dveille 
a la fois, ainsi queje I’ai montre ailleurs»*, I’idee de I’of- 
frande « cuite », c’est-a-dire prete aetre oflferte aux dieux, 
et celle qui est exprimee dans une autre formule tres usitee 
« le lait cult dans les vaches crues ^ ». Les « vaches crues », 
c’est-a-dire « f'roides », sont les nuits, les aurores ou les 
nuees, et le « lait cuit » qu’elles renferraent est Agni ou 
Soma representant le soleil ou I’eclair Le « lait cuit », ou 
plus simplement le « cuit », est encore une representation 
du male cache quo nous avons du restc deja rencontree au 
vers X,79,3> avec le terme de « dormeur » et la formule 
a sein de la tromperie » ou de la « trompeuse ». 

En resume, les elements, soit males, soit femelles, de la 

1. Sur le vers I, 164, 28, oil le mot u uUe » designe egalement la forme 
superieure du male, voir plus has, p. 80. 

2. Mimoires fie la SocieU de Imyiiistique de Paris p. 128-129 et 116-117. 

3. Ou simplement « le cuit dans les crues VIII, 78, 7. I/idee de lait est 
Idrmellement exprimee aux vers I, 62, 9; 180, 3, celle de vaches aux vers I, 
180, 3; II, 40, 2; III, 30, 14; IV, 3, 9; VI, 17, 6; 44, 24; 72, 4. cl. VIII, 
32, 26. 

4. La formule pent sans doute avoir un sens, appliquee aux vaches reelles, 
et en effet, le lait du sacrifice est appcle au vers X, 179, 3 « Toffrande 
cuite dans le pis h. Je n’en crois pas moiiis qii'elle s'applique le plus sou- 
vent, ainsi que celle du lait « blanc, brillant, dans les vaches noires et dans 
les vaches rouges », I, 62, 9 ; I V, 3, 9, cf. VI, 72, 4; VIII, 82, 13, aux vaches 
mythiques. Sans parler de Temploi du mot usru/d, I, 180, 3 ; II, 40, 2 ; VI, 
17, 6, qui ren forme au moins une allusion aux vaches aurores (voir I, p. 316), 
j’ai fait rernarquer (article cite. p. 117, note 2) que, non seulement notre for- 
mule celebre toujours Tamyre d’un dieu mettant le U’it cuit dans les vaches 
crues, mais que dans presque tons ses emplois, ou bien elle trahit par quelque 
lorme {f/urvyam^ 1, 180, 3, jdmaryena, IV, 3, 0) son caractere myihique, ou 
bien elle figure dans des ver.s celebrani^ en meme temps d'autres ceuvrcs ac- 
complies par les dieux dans le ciel, II, 40, 2; VI, 17, 6; VMI, 32, 25; 78, 7. 
Au vers HI, 30, 14, le « cuit » que porte la vache « crue » est appele (c une 
grande lumiere deposee dans ses entrailles ». Le « cuit » depose dans les 
vaches recoit au vers X, 106, 11, le nom de rnadini{c1i. IV, 3, 9), designant 
apparemment la meme liqueur a laquelle le vers III, 39, 6 donne des pieds 
et des sabots, c’est-a-dire le Soma-cheval. Mais il y a mieux. Au vers X, 
49, 10, c’est sous son propre nom que le Soma est place dans les entrailles 
et dans le pis de la vache, et au vers X, 45, 3, nous voyons Agni a allunie 
dans le pis » du ciel. D’autre part, le Soma est souvent considere comme 
un lait, IX, 64, 1; 62, 20, et non seulement comme le lait de la piante, I, 
137, 3; V, 43, 4, mais comme un lait apporte du ciel, IX, 66, 30, cumrne le 
lait de la vaclie celeste Adili, IX, 96, 16, et Agni est compare au lait, V, 
19, 4, et au benrre de la vache, IV, .1, 6; 10, 6, cf. III, 26, 7. Mais le mcilleur 
argument pent-(Mre, en favour de moii interpretation, est rexplication qu’clle 
fournit pour la formule « les forteresses crues a, 11, 36, 6, appliquee mix 
nuees qui ren ferment Teclair, et evidemment tH|uivaleute a celle des « vaches 
crues ». (Voir article cite p* 117.) 
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mythologie vedique sent souvent, non seulement invisibles, 
inais places dans tin sejour situe lui-meme au-dela des li- 
mites de I’upivers visible. C’est ce qui explique, et les for- 
mules concernant*la femelle cachee, qui ont donne lieu a tout 
ce developpemeut « En quel lieu la vache a-t-elle cache son 
pis? etc. », et celles que nous allons etudier inaintenant, oii 
figure le, male cache, soit seul, soit en relation avec la fe- 
melle, egalement cachee. 

La disparition du male est assimilee a une mort aux vers 
X, 55, 5 et I, 164, 32. Mais cette mort n est qu’apparente, 
et, comme dit Ic vers X, 40, 10, celui qu’on pleure est vivant. 
Get immortel, de meme race que le mortel, est un vivant qui 
« fait le mort », I, 164,30, e’est-a-dire, selon la description 
du meme vers, « un (Ure done de respiration et capable d’une 
course rapide, qui reste gisant, un etre mobile qui s’immobi- 
lise au milieu des demeures ». 

Plusieurs passages portent en termes oxpres qu’Agni se 
derobe volontaireinent au desir des homines ou meme des 
dieux. II le fait par malveillance au vers X, 124, 2, ou il se 
retire dans le sejour mysterieux du pere *, en compagnie 
de Soma (vers 4), pour le quitter d’ailleurs ensuite en pre- 
naut, toujours volontaireinent, parti pour le dieu ami des 
hommes, Indra-. 11 le fait par colere au vers V, 2, 8, ou nous 
lisons qu’il a ete decouvert par le meme Indra. Les sacri- 
ficateurs qui le trouvent aux vers I, 67, 3 et 4, sont sans 
doute des sacrificateurs celestes, et, en tout cas, ce sont les 
dieux memos que s^ disparition a remplis d’effroi. L’hymne 
X, 51 est consacre tout entier a une discussion d’Agni, 
trouve par Yamadans sa caclmtte (au milieu des eaux, 1 — 3), 
avec les dieux qui veulent faire de lui I’instruraent du sa- 
crifice, le porteur des offrandes C’cst pour se soustraire a 
cette charge qu’il s’etait enfui (6), et il ne I’accepte qu’a la 
condition que cortaines offrandes lui appartiendront exclu- 
sivement (7 et 8;, Nous trouvons la, sous la forme d’une 
legende analogue a celles qui se sont multipliees plus tard 
sur i’origine des rites, une nouvelle trace du mythe ancien 
qui expliquait la disparition d’Agni par la colere, ou tout au 
moinspar le mauvais vouloir du dieu. 

Quelquefois Agni semble, non seulement rester volontai- 

L Voir plus bas, seGtion VII. , 

2. CL III, p. 145. 

3. Cf. X, 4 et y>:L L 
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rement cache, mais retenir caches avec lui les elements fe- 
nielles. C’est dumoins I’idee que suggere la comparaison du 
vers V, 3, 3, qui nous le raontre « gardant la forme cachee 
des vaches » \ avec le vers V, 15, 5, oujl est represente 
« se cachant eomme tin voleur ». 

Beaucoup plus souvent c’est au contraire la femelle cachee, 
consideree coinmo la mere du male, qui le retient dans son 
sein. Deja nous aurions pu faire remarquer qu'au vers 1 de 
rhyrnne X, 51, c’est a I’etat d’embryon qu’Agni est trouve 
dans les eaux par Yama, et qu’au vers I, 164, 32, c’est dans 
le sein de sa mere que le male meurt « apres avoir eu beau- 
coups d’enfants » *. Mais il est des textes qui reprochent a la 
mere de retenir la forme celeste du male a peu pres dans les 
m^mes termes que d’autres lui reprochent, comme nous 
I’avons vu, de refuser son lait au male terrestre. Tel est le 
vers I, 164, 17 : « Ou est-olle allee ? Dans quel monde est-elle 
partie? Ou enfante-t-elle ? Car ell e n’enfante pas au milieu 
du troupeau. » Le « troupeauw dont il s’agit la est sans douto 
celui des prieres terrestres demandant en vain I’apparition 
du soleil ou de Teclair. La mere qui nourrit en secret Agni 
enfant, et qui ne le livre pas a son pere, V, 2, 1, est aussi sa 
mere celeste. Le « noir » pour lequel se gonfle une mamelle 
brillante, X, 31, 11, doit ^tre le meme dont il est dit ailleurs 
qu'il a tete sa mere « etant cache », X, 32, 8. L’idee d’une 
mere qui « enfante en secret », 11, 29, 1, ou, comme dit le 
vers III, 38, 8, « qui cache les naissances », est Ihmiliere aux 
poetes vediques. Elle est mythologiquement (kjiiivalente, 
d’une part, a celle de « la raontagne qui ne livre pas le che- 
val », V, 54, 5, cf. V, 45, 3, de, I’autre, a celle de la mere 
tardant a enfanter que nous retrouverons dans le mythe 
d’lndra, IV, 18, 4'. 

Quelquefois, quand la mere d’Agni tarde a I’enfanter, ce- 
lui-ci sort violemment de son sein. C’est ainsi que j’entends 

1. CL if/id,, 2, « la forme cacliee des joiines filles 

'll. En d’aiitres terraes, le lieu oil il rentre est le m4me d'oii il etait sorli. 
I! y M la uii do ces paradoxes auxquels se plaisent les auteur.s des liymnes. 

:i. C’est peut-etre une idee analogue qidexprime ce paradoxe presente 
sous forme d’eHigme, X, 40, 1 1 : « Nous ne ponvons coniprenclre cela ; ex- 
|>liquez-noiis comment le jeune homme haliilc dans le sein de la jeune 
femme. » La mere tarde tant a enfanter que son foetus est deja adulte. (Voir 
pourtant plus haut, p. 51, une autre interpretation possible). Cf. X, 4, 4 : 

<* Agni teite sa jeune mere, etant deja iui-meme chef de Irilni. a Le nom de 
MdtanpHin, applique, comme nous Tavoiis' vu (I, p. 53J, a Agni, peut si- 
unifier aussi qu’Agni a grossi, est devenu adulte, dans le sein de sa mere. 
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le vers X, 79, 6, ou il est dit qu’Agni a fendu la vache par 
morceaux comme une epee. Et, en effet, d’apres le vers V, 
7, 8, sa mere I’e^ifante apres avoir ete ouverte comme avec 
une hache. La « matrice frappee par le fer », IX, 1, 2, vers 
laquellc s’eleve le Soma terrestre, IX, 80, 2, parait dtre aussi 
le sein de la mere violemment ouvert pour enfanter la forme 
celeste du mdle. Elle equivautala « peau noire » que « cre- 
vent K les Somas celestes, IX, 41, 1. Nous verrons plus tard 
que la naissance d’Indra coute la vie a sa mere, IV, 18, 1 
et 3*. 

Dans les dornieres citations rienn’indiquait que la mere fut 
cachee comme le fils qu’elle veut retenir dans son sein. Mais 
au vers 1 de I’hymne V, 19 a Agni, on d’ailleurs il n'est plus 
question do violences de la part du fils, la mere qui I’enfante, 
appelee aussi I’enveloppe • d’ou il sort, doit elle-m^me sortir 
d’une enveloppe : « La matrice est enfantee ; I’enveloppe a 
brille hors de I’enveloppe; il re.splendit sur le sein de sa mere.» 
On pent comparer le vers X, 40, 9 : « La femme est neo, 
I’enfant s’est elance. v La mere naissant en memo temps que 
le fils, c’est I’element femelle se manifestant avec relement 
male. C’est aussi, a pen de chose pres, la vache liee, que de- 
lient les dieux, IV, 12, 6 ; X, 12G, 8, et plus exactement en- 
core, la vache que les /hbhus font sortir d’une peau, I, 161, 
7 ; III, 00, 2 ; IV, 30, 4. Pour en revenir au vers V, 19, 1, 
la seconde a enveloppe », d’od sort la premiere, doit ^tre la 
meme dont sont ttrevetues)), au vers I, 104, 7, les vachos 
qui font couler lenr lait « de la tete », c’est-a-dire, comme 
nousl’avons Am, dcla « place cachee de Foiseau », identiquo a 
la place cachee. de la vache. ‘C’est !’« enveloppe siiperieure » 
ou, selon le vers IV, 42, 1, Varuna regne sur les dieux, en 
d’autros termes, le mondc invisible. 

Toutefois, la premiere enveloppe, (|ui n’est autre que la 
mere elle-ni6me, ne se rnontre pas toujours en meme temps 
que le fils. Tandis que le fmtus est « detache w, la mere reste 
immobile *, X, 27, 14. Tandis qu’Agni marche, I’enveloppe 
est gisante, X. 4, 4. Elle est gisante, apparemment dans le 
meme lieu ou le veau qui a deux meres, c’est-a-dire toujours 
Agni, etait lui-meme gisant avant de marcher, libre de tout 
lien, c’est-a-dire, d’apres les termes mdrnes du vers III, 55, 0, 
« au-dela » : au-dcla des limites du raonde visible ou se pro- 

1. J’ai plus ha,ut, p, 67, explique de m^me le ver»s X, 27, 13. 

2. Cf. HI, 4, plus haut, p. 73 et note 1, 
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duisent les manifestations de ce feu dont I’essence perma- 
nente reste aussi immobile et cachee, III, So, 7 « Le sacrK 

ficateur qui a deux meres est roi dans les assemblees; il s© 
meut par le bout; sa base reste immobile,^ ». 

Nous somrnes toujours ramenes a I’idee de ce sejour mys- 
terienx, et du fils, et de la mere, a qui Ton rcproche tantdt 
de refuser son lait au mfile terrestre, tant6t de tarder a en- 
fanter le male celeste. La m^me ideese retrouve encore dans 
d’autres formules oii figurent a la fois la forme celeste et la 
forme terrestre du mMe. 

II faut citer tout le commencement de I’liymne V, 2aAgni. 
On connait deja une partie du premier vers ; « La jeune mere’ 
porte en secret I’enfant qu’elle garde enferme (dans son sein); 
elle ne le livre pas a son pere ») Le vers se termine ainsi : 

« Quant a sa face (a celle de se? formes) qui n’est jamais ca- 
chee, les hommes la voient devant eux, deposee chez le mi- 
nistre du sacrifice ». En d’autres termes, le feu celeste tarde 
a paraitre, mais le feu terrestre brule toujours, Le poete 
poursuit* : « Quel est, & jeune femme, cet enfant que tu 
portes, etant toi-meme un foetus*? La vache^ a mis bas. » 
Le feu terrestre est allume, et en taut qu’ oppose au feu ce- 
leste, il n’est plus considere seulement comme le nourrisson, 
mais bien comme le petit de la vachedu sacrifice. Cette vache 
est elle-meme opposee ala mere du feu celeste, mere qui n’est 
encore qu’un foetus, cnveloppe d’Agni, enfermee dans une 
autre enveloppe, e’est-U'dire dans le monde invisible, comme 
nous I’avons vu au vers V, 19, 1. Mais revenon.s a I’enfant de 
la m(Ve celeste : « Ce foetus a grandi pendant bien des an- 
nees. » Nous verrons plus tard que la m^rae chose a ete dite 
d’Indra, IV, 18, 4. Cependant, il s’est enfin montre : « Je I’ai 
vu ne quand sa mere I’a enfante. » Le vers 3 decrit I’appari- 
tion du feu celeste : « Je I’ai vu brillant, avec des dents d’or, 
venant des lieux lointains, et forgeant ses propres armes. » 
Cette description, dont le mouvement rappelle celui du vers 
I, 164, 31, « J’ai vu le gardien infatigable allant et venAnt 
par les chemins », est reprise encore au vers 4 de notre 

1. Voir la note precedente. 

2. Seul sons possible de pashif povir pegL 

11. Litteralonient la femolle du buffle ». 

4. Cl. 1. Ib4, U.S, ('f. aufesi les troupf^s divines, I, 164, 19, les oiseaux dl- 
viiLS, 1, 104, 21 ; 22; 47, paraissaut et disparaissant tour a tour. Au ver.i: I, 
164, 43, ra()pariUon vlu feu celeste est assimilee a un sacrifice dout la femee 
est vue de loin u au-dessus de I’iriferieiir c’est-a-diro au-dessus du feu 
terrestre. 
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hymne : « Je I’ai vu venant de loin, tres brillant, comme le 
male avec son troupeau’ : elles n’ont pas ete retenues, car il 
ost lie ; les chenues redeAdennent jeunes » . Ici I’element fe- 
melle figure de nou'^eau avec I’element male, non plus sous 
la forme d*une mere qui tarde a J’enfanter, mais sous celle 
d’un troupeau qui le suit. Tous les voeux de I’liomrae sont sa- 
tisfaits, ou plutot ils Font ete : car la description parait se 
rapporter au passe, et n’avoir d’autre objet que de fournir 
des motifs d’esperance pour le present, puisque les vers 5 et 6 
demandant de nouveau la delivrance, et des femelles, et 
d’Agni lui-meme. C’est des femelles qu’il s’agit d’abord (5) : 
« Quels sont ceux qui ont separe mon petit male des vaches 
et qui n’en ont pas ete emp^ches, meme par le gardien 
etranger ? Que ceux qui les ont prises les lachent ! Que celui 
qui les connalt pousse vers nous le troupeau ! » Le petit mA,le 
parait 4tre ici le feu terrestre, separe de ses femelles celestes, 
comme nous Favons vu precedemment abandonne par sa 
mere celeste. Par opposition a lui, le feu celeste est con- 
sidere, non plus comme le mMe, mais comme le gardien des 
vaches, gardien qui, d’ailleurs, ne les avait pas emp^chees 
d'etre prises - par des demons ou des dieux mah'eillants. Le 
nom d’« etrangorw qu’on lui donne rappelle Fetranger oppose 
dans Fhymne VII, 4 , au feu terrestre, a celui que les mor- 
tels ont saisi, et qui aime a se laisser prendre par eux (S)’ : 
cet etranger'*, dont F« heritage » doit etre « assiege » par les 
hommes ^7), et qui nait « d’un autre ventre » est au contraire 
difficile a saisir'"’, difficile m«'me aconcevoir par lapensee (8). 
Mais reveiions a iiotre hymne V, 2. Le poeten’y demandepas 
seulement Fapparitiou des vaches, mais aussi celle du feu ce- 
leste 6) : « Que les prieres d’Ati*i le fassent descendre! » Et 
il clierche de nouveau dans le passe des motifs d’esperance 
pour le present. Le feu qui briile actuellernent sur Fautel est 
lui-meme desceudu du ciel {ibid.) : « Ce roi des demeures, qui 
est lui-meme la demeure des hommes, a ete depose chez les 


1. Je corrige le texte, comme M. Roth, eu reunissant surnad et yiUham. 

2. Cf. les vaclics sans gardien, X, 27, 8. La priere est aiiisi representee, 
III, 57, 1. 

3. Voir pour tan t V, 9, k. 

4. Cf. encore, X, 124, 2, le feu ejui se retire « sur le nomhril etranger », 
c/est-ii-dire auprfes du pere (voir plus has, section VII), « oppose a I’hote d’une 
autre branche », c'esi-a dire ^ I'hote des homines, au feu terrestre [;ibuL^ 3). 

5. Il peut I’etre pourtant, I, 164, 38,. ainsi que le Soma qui se derobe, 
VIII, 58, 10. 
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mortels paries avares«, c’est-a-dire par ces memes etres 
malveillants, dieux ou demons, auxquels le poete redemande 
aujourd’hui, et le feu, et les vaclies. 

Le morceau que nous venons d’aUalyser oppose nettement 
la forme terrestre du male a sa forme cachee. De plus, il 
suggere deja I’idee d’une action exercee par la premiere sur 
la seconde. Cette idee semble expriraee dans d’autres pas- 
sages. Ainsi, au vers X, 79, 3, deja cite, la forme d’Agni 
qui cherche la place cachee de la mere, et qui « trouve comme 
im dormeur le cuit brillant tetant dans le sein de la trom- 
perie », est representee serpentant sur les plantes. C’est done 
bien le feu du sacrifice, decouvrant le male concu a la fois 
comme le dormeur, comme le lait et comme le veau de la 
vache, son sejour etant d’ailleurs designe a la fois par les 
terraes de place « cachee de la mere » et de « sein de la 
tromperie ». Le vers 1 de I’hymne X, 5, nous montre Agni 
cherchant egalement « la place cachee de I’oiseau » en memo 
temps que « le pis au sein des deux mysterieux » \ a quoi le 
vers 5 ajoute qu’il a trouve, en la cherchant, « I’enveloppe de 
Pushana » ■. Ailleurs, V, 21, 4, le poMe invite le feu allurae 
a briller eta atteindre « la matrice du dormeur ». Soma aussi 
est represente cherchant la place cachee de la vache, IX, 
71, 5, et conquerant lui-meme « sa troisieme forme » % IX, 
96, 18, ou delivrant sa propre splcndeur « d’Asura », IX, 71, 
2, c’est-a-dire sa forme a la fois divine et mysterieuse ■*. 

Citons encore un dernier et curieux temoignage des rap- 
ports congus entro la forme terrestre du male, sa forme ca- 
chee, et la mere celeste. .Je le trouve au vers 28 de Thyranc I, 
104. Deja le poete a, au vers 26, invoque la vache, en an- 
noncant que le feu '■ etait allume, et au vers 27, represente 
cette vache comme accourant vers son veau. II ajoute en- 
suite ; « La vache a mugi apres le veau qui a les yeux 
ouverts. » Le veau qui a les yeux ouverts est le feu du sa- 
crifice, dont la face, comme nous I’avons vu, V, 2, 1, n’est 
jamais cachee. « Elle a mugi pour faire la tete. » Nous 
savons deja que la «t^te » du veau est sa forme superieure. 


l. Le Pere et la Pille? Voir plus bas, section VII. 

■J. Voir le chapitre de la troisieme partie consacre a Pushan. 

;i. Et annoncant la quatrii;me (19). Voir le chapitre snivant. 

4. Voir tome III, p. 73. 

5. Quel que soit ici le sens precis du mot oAarmfl, il desiene certainemeui 
le feu, cf. Ill, 26, 7. 
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Enfin, « mugissant apres labouche^ apres lefeu*, elle so 
gonfle de lait ». La « bouche », d’apr^s les termes tndmes du 
poete, est identique au feu vers Icquel se dirige la vache 
celeste, c’est-a-d»re au feu terrestrc’. On peut comparer le 
vers 17 du m^me hymne. Nous y avons vu la vache accusee 
dc mottre bas ailleurs que dans le troupeau. Mais le poete 
nous y montre aussi cette vache, au-dessous du superieur, 
c’est-a-dire de la forme cachee du male, et au-dessus de 
I’inferieur, c’est-a-dire du male terrestre, nourrissant ce 
dernier qu’il appclle son veau. Elle le nourrit « par le 
pied » : c’est unc facon paradoxale de dire ce que nous 
avons vu exprime plus simpleraent ailleurs, a savoir « que 
la vache donne son lait dc haut cn bas », X, 60, 11 


§ VII. — MYTHKS PARTIGULIERS. 

L’etude des rapports census entre les elements mfiles et les 
elements femelles ne serait pas complete si nous ne I’eten- 
dions pas acertaineslegendes oii ces elements sent tout a fait 
pcrsonnifles et designes par des noms propres. Cepondant la 
plupart des mythes de ce genre devront f^tre renvoyes a 
d’autres parties du livre, particuliercraent a la soconde par- 
tie consacree a Indra, ct au chapitre de la troisierne pai’tie 
consacre aux Acvins. La raison en est dans le role plus ou 
rnoins important qu’yjouent ces divinites. C’est ainsi, par 
exemple, que les Aqvins remplissent cclui de paranymphes 
dans le mariage de Soma avcc Siirya, et rechangent mdme 
quelquefois centre cclui d’epoiix.lNous ne parlerons ici que 
deslegcndes de Yaraa et Yami, et de Purfiravas et Urvaqi, 
et c’est par cette derniere que nous commenccrons. 

On pent se demander, il est vrai, si elle est bien de notre 
domaine. [Elle appartient a un cycle mythique tres ancien 
qui comprend, par exemple, I’histoire d’Eros et Psyche;^l chez 
les Grecs, et chez nous, celle de la belle Melusine, et if serait 
deraisonnable de chercher dans ces dernieres I’expression 
d’idees purement vediques. Aussi ne s’agira-t-il pas dans ce 
qui va suivre du sens primitif de la legende, question assez 

. Proprepoent a lo coin do la hoiicho ». 

2. Voir la note 5 de la page prccedente* 

Cf. Agni, larigup, II, 1,13 H passim, et boiudie, II, 1, 1.3, des dieux. 
f,. CL plus haut, los vaches qui hoiveiU J’eau par Je pied, p. C9, 
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obscure et dont la solution serait d’ailleurs sans inter^.t pour 
uno etude exclusivement consacree aiix conceptions vediques, 
mais bien dii sens que cettc legende avait pu prendre pour 
les /^ishis eux-mernes, de rapplication qA’ils en avaient faite, 
de rinterpretatioTi, car e’en etait une deja, qu’ils en avaient 
doimee. La vieille liistoire desdeux epoux, run divin, Vautre 
humain,separeslejourou Tun ante vude Tautre danscertaines 
conditions qui varient selon les recits,; a pris un sens philo- 
sophique en Grece ou elle est devenue une expression alle- 
gorique de la crojance a Fimmortalite de Taine ^ II ne me 
paraitpas moins certain que les ftisliis rinterpfetaient dans 
un sens ala fois natiiraliste et liturgique, que Pururavas etait 
pour eux le feu, et que Tepouse celeste qui rabandonne so 
confondait a leurs yeux avec la fernelle inultiformo dont les 
rapports divers avec lo male nous ont occupes dans tout co 
chapitre. 

C’est seulement dans lo Catapatha-Brahmana que la le- 
gende do Pururavas et Urvaci est raconteo avec tons ses de- 
tails % particulierernent avec rindication, essentiello pour la 
mythographic comparee, mais beaucoup moins importante 
pour notre etude % de la cause de la separation. Les details 
caracteristiques, au point de vue de rinicrpretation indienne 
de la legende, se trouvent dans le recit des travaux par les- 
quels Pururavas merite d’etre reuni a Urvaci dans le ciel 
meme. Son admission au rang des Gandharvas oii compagnons 
celestes des Apsaras est leprix d’uii sacrifice qu’iloffre avec 
le feu de deux Aranis choisis conformernent a certaiues 
prescriptions. Ce feu d’ailleurs n’est autre quo le feu celeste 
entre dans le bois dont est fait Tun des Aranis. apres avoir ete 
apporte du ciol par Pururavas lui-ineme, a son retour d’uii 
voyage qui I’avait passagerement reuni a son epouse. 

Le fils do Puruvaras et d’Urvaci apporte sur la terre par 
son pere on meme temps quo lo fou cdleste ivo.H autre, s’il 
est perrais d’employer cotto expression, qu’un doublet my- 
thique de ce fou. II porte en effet le nom d’/lyii ct nous avons 
reconnu; ridentite primitive d’dlyu et d[Agni^ Pururavas 

1. A oir Colli g'non, E.ssal siw les motiumenls grecs et romams relatifs au 
mythn iiv. Psyche. Paris, Tliorin, 1877. 

Voir Woher, huHsche i^treifen^ 1, p. 10-18. 

,0 U hint rt'm;vrq\i<:vr pourtanl rpie Pururavas est aperru par Urvarl a la 
lueuj* H un oclair, ce ejui cuuvieiU, parUiitemeiU. a lui persouriage dont Tune 
lies former est 1 ’eclair iiKurie. 

4, 1, p. 
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nous apparait la coinme un personnage equivalent a Mata- 
ricvan et aux Bhrigus/.jll apporte comrae eux le feu sur la 
terre, et comrae eux aussi, il doit representer primitivement 
le feu lui-meme descjendant du ciel ; comrae eux enfln, il est 
devenu un sacriflcateur, qui remonte au ciel par le merite de- 
sou sacrifice. 

Ces deux derniers caracteres, si souvent reunis dans le 
meme personnage, d'un sacriflcateur et d’un representant du 
feu celeste, sont egalement attribues a Pururavas par les 
poetes du ^ig-Veda. Dans I’unique passage oii il soit nomme, 
en dehors de I’hymne X, 95, il figui’e a cote de Mann comrae 
un ancien sacriflcateur, I, 31, 4. Dans I’liymne X, 95, il 
regoit I’epithete sndcva « pieux » (vers 14) ; il est donne 
pour un mortel (vers 8, 9 et 18) dont la descendance doit 
honorer les dieux, et qui doit lui-raeme etre transporte au 
ciel (vers 18) ; enfln, il estiidentifie- a Vasish<ha\ (vers 17), 
I’un des plus celebres parmi les sacrificateurs mythiques, 
ancetres des differentes families de pr^tres. Mais Vasishdia 
n’est, nous I’avons vu’’, qu’une personniflcation d’Agni. 
Purfiravas recoit aussi le nom d’Ai/a (vers IS), metrony- 
inique equivalent ala qualification de fils d'l/a, i\dyu/s putrah, 
donnee a Agni au vers III, 29, 3, cf. X, 1, 6.) Or, 1/a est uhe ; 
divinite qui represento a la fois Toffrande ou la priere et leurs 
formes celestes, les eaux do la nueeou la voix du tonnerre^y 
En fait, Vasish/ha a qui Pururavas est identifie, est celebre 
dans I'hymue VII, 33, comrae etant ne dans le ciel sous la 
forme de reclair'\ Le nom meme de Pururavas, qui signifie 
« tres bruyant » convient tres bien a I’eclair, et, ce qui est 
plus decisif, riiymne X, 95 decrit la naissance de notre 
heros dans des tonnes qui rappo*lIent inevitablement celle 
d’Agni au milieu des eaux celestes. A sa naissance, les 
femmes (divines) etaient reunies, les rivieres Font « accru », 
ainsi que les. dieux, pour la mine des demons (vers 7). Ce 
sont evidemment ces eaux celestes qui sont devenues les 
oiseaux d’eau du Catapatha-DrahmaHa parmi lesquols Puru- 
ravas reconnait Urvaci. Ce sont elles qui, dans notre hymne 

1* Yoir I, p. 

2. Pour preuve quo sous le nom de Vasish/ha, e'est toujour.s Pururavas 
qui parie, jo ne veux quo la lin du vers oil il dit. a Urvaci : u Reviens, mon 
conir soulVre I » 

3. 1, p. ijO-32. 

U Voir I, p. 323-325. 

5. Voir I, p, 51-52. 
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nieme, sont reprdsentees a la fois sous cette forme et sous 
cellos do cavales (vers 9), ou bien encore sont comparees a 
des vaciies mugissantes (vers 0). C’est parmi ces im- 
mortelles » qu’a sejoiirne le « mortel »*Puriiravas (vers 9, 
cf. 8). Co sont elles enfin qui se sont eloignees do liii (vers 
8), qui Tont abandonne comme Urvaoi elle-merne- 
\ Urvaoien effot est une de ces Apsaras, ) VII, 33, 11-12,' 
doriTnous connaissons deja les relations avec Sorna\ et qui 
representent les eaux celestes, ou pli^tot c’est TApsaras par 
excell once , equivalente a elle seule au groupe entier des ri- 
vieres en tete desquelles elle est invoqiiee au vers V, 4],( 
19. Elle est la mere de Vasisli^ha-eclair, cornme elle est 

Tepouse de Pururavas, en sorte que Tidentification de Vasi- 
shdia et de Pururavas nous fournit un nouvel exemple dc la 
confusion, dans un personnage representant le feu, des titres 
de fils et d’epoux de la nuec. Mais ratmospliero qu’ello rem- 
plit et mesure en la traversant, X, 95, 17, et d*oii elle a 
apporte les tresors des eaux, ibid, 10, n’est pas le seul 
sejour dMJrvaci. « Sous une autre forme », virupd., elle a 
sejourne parmi les inortels, ibid, 16, comme epouse de Puru- 
ravas. Quelle pent fdre cette forme sous laquolle Urvagia 
ete unie sur terre a un personnage representant le feu ?^ 
Probabloment, soit Toffrande, soit la priere, soit Tune et 
Tautrc ala fois. I/a, mere de Pururavas, apu etre aiissi son 
epouse sous le nom d’Urvagi. Vasish/iia, en meme temps 
qif il est appele le fils d’Urvatu, est donne comme un produit 
de la priere divine, VII, 33, 1 1. Le nom meme d^irurzc/ parait 
signifier « pritu‘e », au tout au moins « desir x**, et est em- 
ploye en ce sens au pluriel, JV, 2, 18. Enfin rideutification 
dTIrvagi avec la parole sacree parait formelle au vers X, 95, 
3. Elle y est d’abord comparee a une fleche, comme Test 
souveut la priere % puis a un eclair qui brille, vi davidy iUan 
na, cf. 10, et enfin au mugissement d’une brebis. Les deux 
details, run propre, Tautre figure, du son de la priere, et de 
son eclat, brahma citayal, sont combines avec une iucolie- 
rence toute vedique dans ime phrase dont la bizarrerie est 
encore augmenting par un fait grammatical d’ailleurs connu, 
la construction d’un verbe neutre avec un accusatif expri- 
mant Taction meme du verbe. Comme on dirait « briller une 


I. Voir p. et p. 38-40. 
a. Voir I, p. 51-52. 

Voir 1, p. 310. 



— 94 — 


lumiere », I’auteur dit ici, en assimilant la pi*iere a une 
lumiere, que les « brayants » I’ont « brillee », citayanla^, 
com me la brebis a son belement ». Ces « bruyants », dhu- 
miyah, paraissent 4tre les Maruts^, cf. I, 64, 5; 87, 3; V, 
60, 7 ; 87, 3 ; VI, 66, 10 ; VIII, 20, 14 ; X, 78, 3, a la fois 
bruyants et brillant-i, cilayanki, II, 34, 2 ; V, 59, 2, pareils a 
des eclairs, II, 34, 2. Enlin,?ce qui ne permet pas de douter 
que rUrvaQi comparee toui* a tour dans le vers X, 95, 3, 
a une fleche, a un eclair, et au belement d’une brebis, est la 
parole sacree, c’est le'detail tout a fait caracteristique qui 
accompagne la comparaison avec I'eclair : « Elle n’a brille 
que comme un eclair dans une faible intelligence w, avire 
kmlau. \Ce.tte intelligence trop faible pour garder la parole 
sacreeV^c’est apparemment Pururavas. Des lors le reproche 
qu’Urvagi lui adresse au vers 11, de n’avoir pas proflte de 
son enseignement, et qui dans la forme populaire de la le- 
gende se rapporterait sans doute aux conditions qu’il devait 
remplir pour la retenir aupresdc lui ’, semblent prendre, aux 
yeux du /tishi vedique, un tout autre sens. Get enseignement,. 
aodsam tvd oidushi, donne au fils d’l/a, rappelle celui qu’I/d 
elle-raeme donne a' riiomrae, maimshasya edsani, au vers 11 
de Thymne a Agni I, 31, on, coincidence curieuse, nous 
avons rencontre au vers 4 la seule mention de Pururavas 
que le /?ig-Ve<la rcnferme' en dehors de I’hymne X, 95. 
D’autres rapprochements s’offrent d’eux-mernes avec cer- 
tains traits do riiymneX, 71, sur la parole sacree. Cette 
parole, il en est qui recouteut sans rentendre (vers 4), et 
qui apres I’avoir ecoutee n’t^mportent qu’une parole « qui 
n’est pas une vache » comme ils le croient, qui n’est qu’une 
illusion, une parole qui ne portcr’a ni lleurs, ni fruits (vers 5). 

A tel autre au contraire, elle livre « son corps » comme 
« une epouse aimante a son epoux » (vers 4). Telles ont 
ete d’abord, d’apres riiyrane X, 95, les faveurs qu’ellc a 
accordees a Pururavas. Elle est venue dans sa demcure 
qui lui plaisait (vers 4), elle a satisfait ses desirs, et il a ete 
le « roi de son corps » (vers 5). « Le jour et la nuit », 
c’est-a-dire sans doute le matin et le soir (vers 4), ou 

1. Cf. ie.s auroros qui ont hrillo, citat/anta, ties richps l•i^'l]Vei]lauts, qui 
l«s ont procures aux pretres, IV, i’»l, 

o. A moins que ce ne soiont des ct bruvantes if).s eaux, cf. II, 30, 2 oil 
los by m lies memes, cf. VII, o, ii. 

3. D’apres ie ^^atajiaiiia-Brdhnmia, dl ne devait pas paraitre nu devaiit 
elle. 
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((trois fois le jour » (vers 5), dans un cas comme dans 
I’autre, a I’heure de chaque sacrifice, il I’a rendue feconde. 
Le texte dit « perludil )> et accompagne le verbe de I’instru- 
inental du mot vaitoa, d6rive de vclasa «iirosoau», et rap- 
pelant le roseau d’or, velasa hiraayaya, place par rAtharva- 
Veda dans les eaux ou il n’est coniiu que du Pi'aj&.pati 
mysterieux, X, 7, 41, cf. XVIII, 3, 5, et par le /Jig-Veda 
au milieu des gouttes de beurre sortant de la mer du coeur, 
IV, 58, 5, c’est-a-dire, dans les deux cas, an milieu d’une mer 
qui, dans I’ordre naturaliste, est la mer atmospherique, et 
dans I’ordre liturgique, a pour flots les prieres. Urvaqi, par 
son double caractere de nyniphe des eaux et de parole sacree," 
appartieut a Tune et a I’autre forme de cette mer. C’est 
a son union avecla parole sacree que Puriu’avas fait allusion 
quand il dit, cherchant a retenir Urva^i (vers 1) : « Xous 
avons deja pi’ononce cos forraules sacrees, manlra: qu’elles 
fassent encore notre bouheur dans I’avonir ! » Mais il a 
perdu la favour de celle qui fut un instant son epouse. Cornine 
celui qui « n’a pas entendu » et qui ne garde qu’uae « parole 
sans flours et sans fruits », Pururavas qui, lui non plus, 
n’a pas entendu Urvaci, parle desormais sans profit, Kim 
abhug vaddsi (vers 11, cf. 2). Dans sa faible intelligence, 
ainsi qu’on I’a vu deja, Urvaci n’a brille q.ue comme I’eclair. 
Elle s’ost dloignee, poursuivant son chcmin comme la pre- 
miere des aurores, et elle est maintenant pour lui aussi 
difficile a atteindre que le vent (vers 2, cf. 13). 

Ges differents traits qui s’expliqueraientpar le caractere de 
sacrificateur « rnortel » attribue a Puriiravas, semblent con- 
venir moins bien a un representant du feu sacre, du savant 
par excellence, de I’invcnteur de la priere. Et cependant ce • 
Pururavas que nous avons vu assimile a I’eclair au milieu 
des eaux cxilestes, parait bien etre aussi, dans son union ter- 
restre avec Urvaqi, assimile au feu du sacrifice. Le vrai sa- 
crifiant parait etre en efi'et le « beau-pere » auquel Urvagi 
apporte la richesse et la sante (vers 4)'. Il est son beau-pere, 
parce qu’il la marie a son feu, comme ailleurs, celui qui 
marie Indra a sa priere compare cc dieu a un gendro, VIII, 
2, 20. Aussi Urvaci a-t-elle autant de beaux-peres qu’il y 

1. Peiifc-'fHre aussi (t lea aurores w ? Ou encore elle lui apporle ces f>ien8 
ijiiand ii- lus tlernatide u a raurore ». Us/uts peul: etre un aocnsatir pluriel de 
uskj iiiali^^re sou acceiitualiou sur ie radical. L’accusatil' pluriei est tjuelque- 
foio un cas lort. 



a de sacrifiants chez lesquels le feu brille : « Qui a separe 
les deux epoux qui n’avaient qu’un cofsur, alors qu’Agni 
brillait chez les beaux-peres? » (vers 12). La verite est que 
les attributs du feu et ceux du sacrificateur inorte], sent, 
tantot repartis entre I’epoux et le beau-pere d’Urvaci, tantot 
confondus dans le personnage do Pururavas qui se confond 
lui-mdme avec celui de son fils, ne « de i’eau » (vers 10, cf. 
12 ct 13), et par consequent identique comme lui a Apaw 
/Napat. Urvaci reconnait d’ailleurs que Pururavas etait ne 
^.pour dtre son protecteur, et que c’est a lui qu’elle doit 
« sa force » (vers 11). 

D’autre part, Urvaci, dans sa separation d’avec Pururavas, 
parait representer, non seulernent la parole sacree qui cessc 
de se reveler, niais plus generalement la forme celeste de la 
femelle qui se derobe a I’attente dos horames et du feu de 
Tautel. C’est toujours, sauf la substitution de I’idee d’epouse 
infidele, la mere, mauvaise nourrice, avec laquelle nous 
avons fait connaissance plus hautU Purfiravas lui reproclie 
son absence, et, sous le nom de Vasishiha, I’invoque comme 
une divinite et cherche a I’attirer par une olfrande (vers 17), 
et il peut en effet esperer de la reconquerir comme les Va- 
sishthas ont conquis les Apsaras/ VII, 33, 9. Elle promet 
du rnoins de lui donner un fils (vers 13, cf. 12), tres proche 
parent sans doute de cet Agni celeste que nous avons vu 
descendre a I’appel de I’Agni terrostre 

L’hymiie X, 10 est, comme I’hymne X, 95, uu dialogue 
entre deux personnages de sexe different dont Fun pressc 
, inutilement I’autre de s’unir a lui. Maisici, c’est la femme, 
Yami, qui supplie, ct c’cst Thomme, ou plutot ](i dieu, Ta- 
ma, qui se derobe. Je dis « le dieu Men que Yaraa, auquel 
nous avons reconnu ■',:comme a Pururavas, le double carac- 
terc d’un representant du feu, et d’un ancien sacrificateur, 
soitici nppele un « mortel » (vers 3). Mais n’avons-nous pas 
vu Pururavas conserver aussi sa qualification de .« mortel » 
dans SOS rapports avec les eaux cdlcstes? Or, d’apres toutes. 
les analogies, le personnage qui se dei-obe doit representer 
un element celeste. Ce doit etre ici, puisqu'il s’agit d’un per- 
sonnage male, le feu celeste qui se derobe, et la femelle qui 
le sollicite en vain , cette Yami, sur laquelle nous n’avons 

1, P, 7 et suiv. 

4. P. 80. 

I). J, p* 8S et sujv. 
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malheureusement aucune autre donnee dans le /<ig-Veda, 
n'a guere pu representer pour les /?ishis que la priere ter- 
restre.jDe plus, je crois decouvrir dans I’liymne X, 10, un 
troisieme personnage dont la presence •semble avoir passe 
jusqu’ici inapergue. Ce ne serait pas a un autre epoux quel- 
conque que Yama renverrait Yami aux vers 10, 12 et 14, 
mais bien a un pieux sacrificateur, vedhm, qiii, venu a tra- 
vers Focean, c’est-a-dire sans doute descendu do la nier 
atraospherique, est cn priere, didhydnah, sur la terre (vers 1). 
Yarn! souhaitait que ce sacrificateur, representant sans 
doute le feu memo du sacrifice, fut recompense par la venue 
du fils dupereS c’ost-a-dire du feu sejournant encore dans 
le ciel de Yama^. Mais celui-ci a reconnu dans Yami, sous la 
forme nouvelle, (vers 2), que, commeUrvaci, elle 

a prise sur la terre, sa s(Bur celeste, nee commc lui dans 
les eaux (vers 4), et formant avec lui un couple de juineaux. 
C’est m^me de la que viennent leurs norns de Yama ot Ya-^*^ 
mi, cc jumeau » et « jumelle ». Yami pretend que les Jii- 
meaux doivent s’unir « dans le ciel » et « sur la terre » (on 
peut-etre que les deux jumeaux dont Tun est dans le ciel el 
I’autro sur la terre doivent s’unir, vers 9). Mais bicn que les 
persorinages de la mythologie yedique, et en particulier coux 
qui representent Agni ou Soma, no roculent pas devant 
rinceste, Yama saisit ce pretexte pour jiistifier sa resis- 
tance a Tappel de Yami. a Puisse-je », avait-elle dit (vers 1), 

« amener mon ami a me temoigiier son affection ! » — 

(( Ton ami », repond Yama, a ne veut pas de ce genre d'af- 
fection, lors mmie que celle qui est sa pareiUe aurait pris line 
fm^me dijj'ercnte^ , )) II y a la peut-etre un temoignage curieux 

1 . Napot signifie corlaineineiit w fils » dans les forniules mythiques du 
/lig-Veda, II ne s’agit done ])as d’lin « petit-fils » du phve, c’est-a-dire d'un 
lils du personnage en question, lequol ]>ersonnage ne serait autre que Yaij)a 
iui-m«une, que Yami voudrait rendre pore. Au vers ?> (jue j’avais precedeni- 
ment traduit (1, p. 90), avee la jdupart des interpretes, « Les .iminortels 
veulent quo I'unique mortal ait uue posterite )>, Je orois qu’il vaut iiiicux, 
en laissant au mot if/ajas oxyton le sens du mor tynjas parcjxyton, an lieu 
de «lonuer au premier un sens pm-ement liy[){»tlietique, entendre ([ue Yama 
est le soul mortel auquel les dienx [)ermettent un inceste qui, en lui-meiue, 
est un u ae.te coupable », cf. X, 79, 0. 

2. Le texte du rneine vers dans le Sama-Veda est eneore jdus favorable a 

cette inierpreta lion . Yama y est jnvite a venir au lieu de jff- 

yanvun qui seml)le se rapporter a eecy/tdh) a travers I'oeean qui n’est auU’e 
que. la luer atmosf>h<Vrique. 

Pour la constructiou yad avec.le subjonetlf, duns !e sens de « quand 
memo », cl. 1, 11. Ce inembre de phrase para it etia* duveTiu i;rie formule 

Berg AT ONE, La Religion vediques II. 7 
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des scrupules tardifs qu’ont pu inspirer aux ^isMs certains 
points de leur mjtholo gie/ En tout cas, il ne faut, je crois, 
garder de notre mythe que le fait meme du refus oppos4 par 
Yaraa a Yami, et *ce refus, venant d’un persontiage qui, 
sous le double nom de Yama et d’Agni, est appele cepen- 
dant « le raari des femmes » et « I’amant dcs lilies », I, 66, 
8, I’assimile au feu qui se derobe dans le raonde invisible, 
appele ailleurs expressement le monde de Yama, I, 35, 6, cf. 
X, 123, 6; 135, 7. 

La mere de Yama, sous lo nom de Sarawyli^ qu’elle porte 
au commencement de rhyranoX, 17 (vers 1 et 2), se derobe 
corame lui, ou du moins est cachee par les dieux aux regards 
des mortels, et c’est son image seulement qui est donnee a 
Vivasvat, pere de Yama, rcpresentant la sans doute le feu 
du sacrifice. Cette image ne pent etre que I’ofirande ou la 
priere, et runion que Vivasvat contracte avec elle rappelle 
celle de Purfiravas avec la forme terrestre d’UrvaQi, tandis 
quo la vraie Saranyii ressemble fort a I’llrvaoi celeste, sepa- 
ree do PurCiravas. On sent toujours, ce me semble, qu’on a 
affaire a un meme cercle mytliique. C’est toujours Fopposi- 
tion du mfile ou do la I'emello celestes qui se derobent passa- 
gerement, d'une part, et du male oti de la femelle terrostres. 
toujours presents et passageromcnt delaisses, de Fautre. 
Entre le personiiage cele.ste et le personnage terrestre, la 
forme mytliique des relations varie : mais les mythes de 
Fepoux et de I’epouse dedaignes expriment au fondlamdmt 
idee que celui du fils abandonue par sa mere. 


SliCTION VII 


I.E PERU ni; MALE 


Des forrnules relatives a la « mere » celeste, et particu- 
lierement a la mere cacliee, soit d’Agui, soit de Soma, il faut 
rapprocher certaines forrnules concernant leur a pare ». 

La designation du pere d’Agni, X, 20, 9, ou de Soma, IX, 
97, 30, est quelquofois tres vague. Mais au vers I, 141, 4, 

iiui est, pDSsee dans le vers X, 12^ G, oil elle semble presentee comirie nne 
j^orte (I’enigine . 

I. Nousauroiis i’oeoasion de reveair sur Sara.?zyu. 



nous iisons qu’Agni a ete tire « du pere supreme », et au vers 
IV, 1,11, cf. 12, qu’il est ne « le premier, cache dans le nid 
dutaureau ». Ce « nid » dhin taureau qui ne parait paslui- 
meme differer du pere supreme, ce nid ou^Agni nait cache, 
ressemble fort deja au lieu mysterieux ou la mere enfante 
(( loin du troupeau S>. II y a mieux. De meme quo la mere 
d’Agni leporte « pendant beaucoup d’annees », V, 2, 1 et 2, 
de m^me il passe beaucoup d’annees c( dans son pere », X, 
124, 4. Arretons-nous a cette derniere expression. 

Le sens en est precise par le vers III, 29, 14, ou il est dit 
qu’Agni est ne « du ventre de I’Asura)). C’est soulement dans 
la quatrieme partie de ce livre quo nous chercherons a deter- 
miner los applications diverses du norn d’Asiira. Qu’il nous 
sufflse ici de remarquer quo le memo norn .est donne au pere 
« dans lequel w Agni a passe beaucoup d’annees, X, 124, 3 
et 4. Le pere en definitive est, dans ces deux passages, assi~ 
mile a une mere. Il en est de merne au vers I, 161, 4 : <c Qui 
a vu riaitre le premier-ne, alors que celiii qui est sans os 
porle celui qui a des os 

L’id(3e d’un hermaphrodite est d’ailleurs familitn^e aux 
/?ishis. Ils connaissent un taureau qui met bas, III, 38, 5, un 
taureau- vache, ibid. 7, qir on trait, I, 160, 3, cf. 1, 141, 2, et 
par suite un lait de taureau, X, 100, 2. C’est ce qui explique 
que I’auteur de Thymne IV, 58 repr’esente indifferomrnent le 
beurre celeste comme cardie « dans la vardie » (4) ou « vomi 
c’est-a-dire donne par le taui*eau (2), et qji’au vers X, 11, 1, 
ce suit egalement un male qui donne a un autr(‘ male, c'ost- 
a-dire au feu du sacivilice, « le lait d’Aditi ». 

Le norn de « pere » se i^etrouve au vei's III, 1, 9, dans la 
formule « Agni a des sa naissance troiive la rnamclle de son 
pere », et le poete ajoute, entassant paradoxe sur para- 
doxe : a II en a fait couler des flots, des vachcs. » Ces vaches, 
bien entendu, sont ellos-memes des Huts, dns flots de lait, 
comme cclles, qui, d’aprds les vers IV, 22, 6, sortent egale- 
ment (( de la rnamelle du nrrilo » 

Reverions maintenant au vers 14 de rirymne III, 29, et a 
Agni « naissant du ventre de I’Asura ». Nous devons on 
rapprocher le vers 11 du mrnne hyrnrie ou Agni figiiro encore 
comme cr iVetus de TAsiira ». Le potHe nous y apprend qu’u 
ce titreil recoit le norn do tanunap at. Le mot estun compose 

1. Voir plus haul, p. 85. * 

Ci'. M^Unoires' de la Society de Irntfuistique. arlicie ciU;, i V. p. i 



— 100 — 

de tanii « corps » et napat « fils_ ». Mais le premier terme 
s’employant aussi dans le sens d’un pronom refl^chi, M. Roth, 
et apres lui M. Grassmann, donnent au compose le sens de 
« fils de soi-m6me ». Une telle conception n’a en elle-m^me 
rien qui puisse nous effaroucher. Elle equivaudrait a celle 
qui est exprimee d’une facon bien plus paradoxale encore 
dans la formule : « Le foetus porte son propre fardeau », 1, 
15!i,3 Je ne crois pas pourtantque ce soit celle qu’exprime 
reellement le mot tanunapdt. Ce mot ne pent, scion moi, 
4tre separe du mot Idnva, sorte de patronymique du mot 
tanu, que nous retrouverons plus bas ® a propos d’un devo- 
loppement particulier du mythe du pere, et.queM. Roth et 
M. Grassmann traduisent « le propre fils » . 

J’admettrai ce dernier sens pour I'un et pour I’autre, en 
le precisant d’apres les termes rnernes du vers III, 29, 1 1 ; 
« II est appeJe Tariunapat comme foetus de I’Asura ». Le 
<> pr(jpre fils » est le fils issu « directement » de sou pere, ou 
comme Ic dit le vers III, 29, 14, ne du ventre de I’Asura. 
(Test sans doute ce memo pere qui est designe par la qualifi- 
cation de « brillant, <> au vers X, 92, 2, dans la formule 
tanunapdtaiu aruslwHya v propre fils du brillant ’*». Remar- 
quons encore que lo vers HI, 29, 11 oppose formellernent 
le nom de Tanunapat qu’Agui recoit comme foetus de 
I’Asura, a celui de Matarievan qui lui est donue quand il 
« s’est forme dans une mere » *. L’opposition de ces deux 


I. Celle du vers III, 1,10, (faiirtis laquclle Agiii « porte le fadus de son 
pere o, est projiableinerit etpiivaleiite. 
ii. W MO. 

Cette I'ormule est a die seuie up argument en laveur de noire inter- 
pridaiiou de ianunaput, 

Le meiTie vers hii doiine le nom de Naraea///sa « quaud il nait e, 
dest-a-diro quaiid il se maiilieste. Ce dernier norn designe Agni comme 
u maitri^ de la. priere ties iiommes »> (voir 1. j). et ip priere des 

liommes, dtisignec aussi par les termes memes dont il e.sl. comjiose, est en 
pinsieurs passages expressement opposee a la jiriere des di^nix. Ln revaiiclie, 
'j’aminapat, invotjue avant .NaraeJi/A/sa au vers '■2 des }iymne.s, dpri I, 

/Ipra 1, 13, et. prenarit sapla.ee. au vers 2 des hymnes Jpri, 1, 188; IIL I; 
IX, 3; X, I H), parail avoir et(i considere surtout conirm^ lei leu du xSaej'iliee 
(les dieux. Au vers III, /i, 2^ ce sont, en ellet, les dieux (y compris Agiii 
sous son nom vuigaire), qui honorent Tanunapat trois fois le jour, et au 
vers X. 110, 2, il est representc* u laTsant reussir le saerilice » dans les 
raemes termes que celui des deux sacrificateurs luentiounes au vers III, 31, 
2 qui nous a paru tkre le sacriticateur etabli dans le ciel (I, p. 234) Ce der- 
nier rapjirochemcnl, est (Laulaut plus I'rappant (juo Taminajiat iigure en 
eil’et dans !e iruMm.' vc^rs III, 3, 2, ivm pas, il est vrai, sous ce norn, mnis 
sous le nom equivalent dci Tanva. Dans lTiyinM(‘ X, 121, il est dit d'Agni 
sejournant beaucoup d’annees o: dans le pere » ( 4 ) qubl u chante », 
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origines d’Agni est aussiindiquee, quoique moins clairement, 
au vers III, 29, 14. 

L'existence desormais proiivee do la notion d'nn pere 
androgyne^ nous perrnet do prendre au sens litiernl Texpres- 
sion « matrice du pere », designant le lieu ou s’arretent les 
Agvins, VIII, 9, 21. C’estaussi dans la matrice dii « premier)) 
pereqiie rentre, au vers V, 47, 3, un etre appele a ia fois uti 
tauroau, un oiseau, ce qui conviendrait a Agni aussi bien 
qu’a Soma, et une cemer )), ce qui peut s’appliquer surtout a 
Soma. 

Get emploi du terme de « matrice)) n’exclut pas, bien en- 
tendu, celui du terme de «nombril)) specialement affccte, 
selon une conception dont j’ai precedemment tente une expli- 
cation telle quelle^ mais dont rexistenee, en tout cas, ne me 
semble pas pouvoir etre contestec, a la designation de Tori- 
gine paternelle. Au vers X, 82, 6, Vigvakarman, appele le 
premier foetus dos caux, et, au moins on cela, assimile a 
Apjim Napat, e’est-a-dire a Agni ou a Soma^ est represente 
« attache au nombril du non-ne)). Nous reviendrons sur la 
notion du non-ne dans la quatriemc partio, k propos du per- 
sonnage mythique d’Aja EkapM dans lequel olio s’est fixee. 
Mais il est aise de comprendre que^ le^ non-ne, e’est-a-dire 
celui qui rf a pas eu de parents,, est le pere par excellence. 
Ailleurs, c/est le non-ne lui-merae qui est designe par le 
terme de a nombril )), et de « nombril du fils », du moins, si, 
comme je Iccrois, au vers I, 163, 12, le ((bouc)>, rya, conduit 
devant le clicval du sacrifice represente, grace a un jeu de 
mots, le non-ne, aja, c[m peut tiak-bien passer pour le pere 
d’un cheval representant lui-n\eme Soma ^ Un paroil emploi 
du mot c< nombril)) est ordinaire Citons encore le vers I, 

pour le pere Asura. Faut-il voir la Tulee opposeo a celle <ju’exprime le mot, 
nardgamsa ? 

1 . Ou remarquera qirelle esl la coiitre-{>artie de celle des vierges meres, 
plus haut, p. 4S-49. 

'2. I, p. 35. 

3. Cost de plus uu sacrificatciir comme Agni, X, 81, 1, cf. 5 et 0, et 
un maitro de J.i, priere comme Krahtnaaaspati, ibid., 7, Comnie Agni et 
Soma, il a des formes superieures, des formes intermediaires et des lormes 
inferioures, X, 81, 5; il a penetre chez les iiiferieurs, ibid. 1. Il est I'ordon- 
natour du monde, X, 82, 2 el 3, et il a lait le del et la terre, X, 82, 2 ; 3, 
cf. 82, I. 

4. Voir T, p. 272. 

5. Voir I, p. 35 et 3(>, Il correspond a peu pres a celui du mot //oni 
a matrice quand celui-ci, au lieu d'etiv) construit avec le genitif du nom 
de la mere, est construit avec le genitif du nom du tils, par exeniple dans 
I’expression u matrice de I’inferieiir I, 79. 3. 
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104, 4 : «Le nombril de VAyu inferieur est invisible.)) L’^yu 
inferieur est le fils. Le nombril invisible de I’/lyu inferieur 
est le pere cache, rappelant toujours la mere cachee. 

Nous avons vu^Agni sortir, au besoin par la force, de la 
mere qui le rctient trop longtemps. Au vers 4 de rhymne 
X, 124, il ccabandonne)) aussi volontairement le pere ccdans 
lequel)) il a sejourne pendant beaucoup d’annees. Nous 
auroiis a revenir dans la quatrieme partie^ sur I’ensemble de 
cet hymne, on le pore est assimile tour a tour au dieu Varuna 
et au demon Vritra, ot nous constaterons que Sornay joue a 
pou pres le raeuiie role qu’Agni (vers 0 et 7). « L’enveloppo) 
que Soma abandonne au vers IX, 71, 2, est sans doute aussi le 
sejour invisible du pere, et si le poete ajoute immediatement 
((qu’il va au renrlez-vous)) d(‘ ce pere, ce ne peut etre que pour 
exprimer Tidee d'lme nouvolle disparition de Soma succedant 
a son apparition temporaire. Les mots «il abandonne Tenve- 
loppo)) sent eux-memes precedes d’une forinule oil nous avons 
cru trouver Texpression d’une action du Soma terrestre sur le 
Soma celeste : cll delivre sa propre splendeur divine.)) Cette 
forme divine du Soma est celle qui sort de I’envoloppe du 
ptvre pour y rentrer ensuite. C'est ainsi que, d’apres le vers 38 
do riiymne I, 164, «rimmorte] de memo race quo le morteb), 
represoiitant soit rAgni, soit le Soma ccUeste, marcho tour a 
tour dans deux directions opposeos, scion qu’il est libre ou 
qu’il est pris. Dans la seconde partie du vers, les a deux qui 
se separent)) et dent run est «Yisible», Fautre cinvisiblo), 
doivent etri; le fils et le ptn^e. Unc allusion au ineme mouve- 
ment de va-et-vient pourrait etre cherchee au vers 32 du 
ineme hymim I, IGl, oii nous aurons encore a relcver plus 
bas divers passages concernant. les rapports du pere et du 
fils : <(Celui (iiii Fa fait ne le connait pas ; il echappe a celui 
qui Fa vu.)) Celui qui Fa fait, e’est-a-dire sun pere, ne le con- 
nait pas, parco qn’il qiiitte immddiatement lo scyour du pere 
pour le moride visible. Mais celui qui Fa vu, Fhomme, je sup- 
pose, le pord bientdt a son tour. En effet, la seconde moitie du 
meme vers nous apprend qu’il rneurt, ou plus exactement 
qu’il se dissout dans le soin meine de sa mere, c’est-a~dire 
qu’il rentre dans le lieu do son origine. 

En taut qu’il retient, comme la mere cachee, et Agni ct 
Soma, et avec cux tous les biens quo Fhomme attend du del, 
le pere prend un aspect malveillant, auquel j’ai deja fait allu- 

' i . Voir III, p. 145. 
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sion en indiquant a I’avance qu’il a pu rccevoir tour 4 tour le 
nom d’un dieu et celui d’un demon. , Je puis citer aussi des 
maintenant deux ou trois formules generales qui constatent 
la malveillance du pere, en meme temps d’ailleurs que le pou- 
voir attribue a Agni et a Soma, apparemment au feu et au 
breuvage du sacrifice, de detourner cette malveillance ou d’en 
triompher. Au vers V, 3, 9, on dit a Agni : «Protege-nous7 
ecarte* le pere. » Quant a Soma, tantdt il cherche a gagner 
«le pere antique, » IX, 86, 14, tantot il derobe les armes de 
son mechant pere et triomphe do ses ruses, VI, 44, 22. 

Le rapport de filiation congu entre Agni et celui qui est 
ordinairement nomme son pere est quelquefois interverti 
comme celui qui I'unit aux differentes feraelles ordinairement 
appelees ses meres. Dans I’lm des derniers vers qui viennent 
d’etre cites, V, 3, 9, les mots « Protege-nous, ocarte le pere » 
sent suivis de ceux-ci : « qui passe pour ton fils ». Agni, 
dans le sein de sa mere, est le « pere de son pere », VI, 16, 
35 % 

D’apres levers 12 de I’liymne 1, 164, I’attribution du nom 
de pere etait faite, paries uns, au vrai pere, par les autres, 
a celui qui est en realite le fils. Nous y lisons, en effet, que 
« les uns appellent pere celui qui a cinq pieds, douze formes, 
et qui regno sur les eaux dans la partie supmcnre du ciol », 
tandis que « les autres appellent ainsi celui qui brille dans la 
partie inferieiire, etqui est attache a celui qui a sept roues et 
six rayons w. Je rcviendrai sur les nombres dans le chapitre 
suivant. Qu’il nous suffise dc remarquer, d’abord que celui 
qui a sept roues et six rayons no differe jias de celui qui a 
cinq pieds et douze formes, ensuitc que ce [lersonnage regnant 
sur les eaux dans la partie superieure du ciel est oppose a 
celui qui brille dans la partie inferieure, comme au vei’s 38 
du memehymne nous avons vu I’invisible oppose au visible. 
Le premier est evidemment le vrai pere. Le second, quoique 
ce titre lui soit aussi donne par quelques-uns, est en realite 
le fils du premier. 

Il lui est a attache », arpila, exactement comme au vers 
X, 82, 6, le premier-ne est « attache au nombril du non-ne ». 
Le rapprochement est d’autant plus naturel que nous avons 

1 Jq crois avec M. Delbriicli {das AUindiscJm Verbuw., p. 37), que yodhi 
doit etrc rapporte au verbe yii u ecarter et je lui doniu' pitarani pour 
complement, eii depit de son accent que jc propose de supprimer. Je ne 
vois pas d’a litre uioyen de donner a la ptirase un sens satisfaisaiit. 

2. Agni peut ikre aussi a la Ibis lo tils ct le pere de.s dieux, I, dl), 2, 
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ileja rencontr^ au vers4 de notre hymne I, 164, le « premier- 
ne » porte par son pere, et que celui-ci figure encore, sous le 
nom meme de « non-ue », au vers 6. Ajoutons qu’au vers 3 
de rhymne X, 82, commeau vers 1 de rhyrane X, 31, le pre- 
mier-ne, Vicvakarman, recoit aussi ce nom de « pere » dont 
I’attribution, d’apres notre vers I, 164, 12, est faite, tant6t 
au vrai pere, tantot au fils. 

La connaissance du vrai pere est cependant de la plus haute 
importance. Celui qui ne connait pas le pere n’atteint pas 
I’arbre aux doux fruits d’ou s’envolent et ou reviennent les 
oiseaux divins, I, 164, 22, c’est-a-dirc le royaume myste- 
ricux do la vie immortelle. Les deux applications differentes 
qui etaient faites du titre de pere paraissent avoir ete conci- 
liees par la distinction d’un pere inferieur et d’un pere supe- 
rieur. Le terme de « pere inferieur » est reellement em- 
ploye au vers VI, 9, 2, ou il desigue Agni. C’est en ce sens 
qu’il est possible de reconnaitre le })ere tour a tour « au-des- 
sous du superiour)) et wau-dessus de I’inferieur, » 1, 164, 18, 
cf. 17 Le pere inferieur est d’ailleurs le savant par excel- 
lence, VI, 9, 2, ct., 3. C’est lui qii'on consulte et qui a reponse 
a tout, ibid., de mSme qu’au vers I, 164, 16, le mot d’unc 
enigme ne peut etre donne que par le «flls», evidemment 
identique au «pere inferieur ». Celui qui saurait cc qu’il sait, 
aserait le pere do son pero), ibid., c’est-a-dire serait sem- 
blable au fils qui passe en effet pour le pere de son pere. Nous 
avons vu ce paradoxe applique a Agni. 11 doit etre egalement 
a[)plique ici, soit a Agni, soit a Soma. C’est ce dernier qui pa- 
rait designe un pen plus loin au vers 21 de I’liymne I, 164 : 
«Lui,lc sage, a penetre en moi,r.le simple. » Du dernier pas- 
sage on peut rapprocher le vers X, 81, 1, oii il est dit de 
Vicvakarman, ce «premier-ne)) qui recoit aussi le ,nom de 
K pere w, qu’il a « penetre chez les inferieurs ». 

Nous ne connaissions encore a Agni et a Soma d’autrc pere 
que le ciel, formant avec la terre le couple des premiers 
parents. Notre premiere idee doit done etre d’identifierauciel 
le pere mysterieux dont nous venons d’etudierles principaux 
caracteres. Et, en effet, dans une formule qui parait appartenir 
au meme ordre de mythes ^ I’identification est faite par le 
poete lui-m4me, I, 71, 5. De m6me qu’Agni trouve la mamelle 
du pere. Soma trait la mamelle du ciel, IX, 107, 5, et plus 

1. Sur ie vers 17, voir plus haut, p, 90. 

2. Voii' plus has, p. 110, 
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generalement rattribution successive des deux sexes au 
ciel* peut servir a expliquer la notion du pere androgyne. 
II est tout naturel d’ailleurs qu’Agni et Soma soient enfcrmes 
dans un pere representant le ciel, qu’ils en bortent et qu’ils y 
rentrent. Le ciel a pu Stre appele aussi le nombril d’Agni et 
de Soma comme il a ete appcie le nombril de tous les etres, 
et de rhomme meme Enfin nous avons vu qu’il avait ete 
queiquefois considere avec la terrc comme cngendre par son 
fils, ce qui rendrait compte des formules ou le fils est appele 
le perede sonpere. Mais la conception mythologique du pere, 
comme la plupart des conceptions vediques, me semble une 
idee complexe dont un seui phenomene ou spectacle naturel 
ne sam'ait donner I’explication entiere. 

Tout d’abord il est aise de comprendre que le nuage, lieu 
d’origino de I’eclair, comme le ciel est le lieu d’origine du 
soleil, a pu passer pour le pere des deux persomiages mythi- 
ques dont Tune des formes est I’eclair. De meme en effetque 
le ciel est tantot mfile, tantot fernollc, le nuage est tantot 
femelle, tantot male On a vu que les /lisliis donuent pour 
mere, et a Agni, et a vSoma, les eaux du nuage. Nous verrons 
dans la quatrieme partie ‘ qu’ils donnent egalement pour pere 
a Soma le nuage personnifle dans une divinite male, ou plutot 
androgyne, qu’ils appellent Parjanya. Mais il ne semble pas 
que Tidee du ciel et celle du nuage combineesepuisent la con- 
ception vedique dupere de Soma et d’Agni, ou, pour me servir 
determes plus generaux, du pere niysterieux que j’ai cru de- 
voir rappi’oclier de la mere cachee. 

De celle-ci aussi il serait perrnis de dire qu’elle peut repre- 
tenter le ciel, considere comnae femelle, toujours a la con- 
dition qu’on eiitendit surtout par laic ciel invisible", .le ne 
repugne nullement a cette interpretation par la raison que la 
notion de la mere cacliec me parait etre, elle aussi, une no- 
tion complexe. Mais I’idee du ciel ne peut guere rendre 
compte des passages oii la mere cachee doit en quelque 
sorte naitre elle-meme avant de donner naissance au fils, ou 
elle est representee comme une « enveloppo sortant d’une 


1. Voir I, }). \ et 
't. Voir I, (). 31^ et 30. 

3. Voir I, p, 5. 

4. MI, i>. 25. 

5. I, p. 314. On verra que I’idtie du 
notion d’Aditi, III, ]>. 90. 


ciei est en eli'et conijirise dans Ja 
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enveloppe ))^ L’idee du rmage expliquera ces formules. Or 
le niiage, aaiant que femolle, est corifondu avec leseaux quTI 
renfermejD’autre part, Agni ot Soma ont dans Ic ciel d'autres 
meres encore, le.^aiirores. Ce sont les aurores et les eaux du 
ciel qui peuVent dtre le plus naturellement opposees aux ele- 
ments femelles du culte, puisquc ce sont ceux-ci qui los repre- 
sentent sur la terre, tandis que le ciel n'est guere oppose 
qu’a la terre elle-meme. II est done vraisemblable que, dans 
les formules ou nous avons vu la more cachee opposee a la 
femelle du sacrifice, al/a par exemplo. III, 55, 13, la premiere 
represente avant tout, soit Taurore pendant la nuit, soit les 
' eaux du ciel pendant la secheresse. 

Or, la mere cachee a ete quelquefois consideree, non seu- 
lenieiit cornme la mere du male, d’Agni jo suppose, mais 
encore cornme la mere do la femelle qui nourrit Agni sur la 
terre, soit seule, quand elle-mfime se derobe, soit avec elle 
quand elle laisso son lait s’epanclier dn ciel. Nous avons deja 
cite Mo vers III, 55, 12 sur la vache mere et la vacho fille. 
All vers V, 47, 1, la priere des homrnes est egaleraent oppo- 
see sous le norn de « fille » a la grande a nuu'e » qui viont du 
ciel '\ Au vers 3 de I'hyrnno IX, 09, a Soma, la fille d'Aditi S 
donnaiit son lait acelui qui suit la loi (que co nourrisson soit 
d’ailleurs I’liomrne jiieux on Soma lui-meme), represente 
aiKSsi la priere, deja opposee au vers 1 a la mere celeste qui 
arrive a son appel pour lui donuer son lait, et compa- 
ree jiour cette raison a un veau qui court prendre le pis do 
sa mere. De meme le v(‘rs III, 31, l,identifie formellernent 
a la jiriere la « fille do la fille », que nous retrouverons 
plus loin on etudiant le mytjie de I'incesto du pore avec 
sa tillo. Cette fille du jiere stnnble, commo nous le verrons, 
identiqiie a la mere cachee. (Test ce qui explique que la 
priere soil appeloe la fille de la fille. Si la priere recoit quel- 
quefois ello-momc le nom de mere, et le reqoit meme par 
opposition a la vache celeste, V, 45, 0, e’est sans doute par 
un renversernent des rapports ordinaires, analogue a celui 
qui a hut d’Agni lo pero do son pere. 

Maiiitenaiit si uric forme de la femelle corrospondant dans 

1 . Ci-dossus, p. 86. 

2. P. 72. 

3. Je partage lo vers en deux propositions on sous-entendant le verbe do 
la premiere dans la seconde. 

f. Aditi est unc forme de la vache, de la mere celeste. Voir III, p. 9d-y5. 



le (^iel a la femelle du sacrifice a pu (Hre consideree com me 
la mere de celle-ci, il est aise de comprendre qxi’une forme 
du male correspondant. dans le ciel au male du sacrifice ait 
pu passer egalement pour le pere docelui-ti, en iiri mot que 
le pero d’Agiii ou de Soraane soit dans certains cas qu’unc 
autre forme d’Agni et de Soma eux-memos. 

Los termos de pere et de fils paraissent d’aillours avoir 
sorvi moins encore k opposer une forioe celeste d’Agni ou de 
Soma a lour forme torrestre, qu’a distinguor d’Agni ou de 
Soma manifestes dans le monde visible, soit sous leur form(‘, 
Uturgique, soit aiissi sous celle du soleil ou de I’eclair, I’es- 
sence permanente derun ouderaiitre dans le monde invisible, 
cette (( base » qui, selon la formule appliquee a Agiii par 
rauteur du vers III, 55, 7, reste immobile, pendant quo 
J’extremite opposee se meut; cet « tHai » d’Agni, sans doutc 
de TAgni «.inferiear » (cf. I, 104, 4), qui c’st place dans le 
<( nid du « sujjreme » X, 5, 0 (cL le << nid du taiireau ou Agni nait 
cache, IV, 1, 11); cette base », enlin, cette « forme)) du 
a taureau » /dont le parallelisrae des vers I, 141 , 3 et 4 parait 
bieu impliquer ridentite avec le « pere supnhne » lui-m6me. 
C’est ainsi du roste qu’aux vers 11, 5, 5 ei 0, les « trois 
s(Burs » qui viennent en ce monde, e’est-a-dire apparemmeiit 
les formes de la femelle dans les trois parties de I’univors 
visiblo^ sent oppose(‘.s ensemble a. la mere cache(^ a, ia 
m(n*e qui, elle aussi, reste « iirimobile », 111, 55, 4. 

Mmno dans le momli invisible, nous avons vu (ju’Agni et 
Soma pouveiit etre encore distingues de ieur ])ere (m tant 
qu’ils ne lui sent que momentanement reuMis, et qu'ils doi- 
vent, apres un sejoiir jjIus oii moins long aiipres de lui, re- 
])arait,re dans le mOnde visible. Ce cas est cudui ou rideiitili- 
cation du pere avec le ciel, et pour parler* (lune faqon plus 
l)recise, avec le monde invisible, e’est-a-dire avec le lieu 
memo ou se cachent Soma et Agni, pent semi)lor le plus 
necessaire. Cependant la possibilite d’une distinction entre 
lAgni et le Soma qui se cachent et se montrent tour a tour, 
et ressence immuable de lun et do I’autre, parait subsister 

1, Lo mul •( .s«jur » il esf, vrai, au si a gu 1 i cr dau.'? la ])ropo.sitiou 

(jui re[)rcs(MUe la .sciuir a voiiaat do ia more o; mais le ])lurioi (jiio 
relrouvonis dans la proposition auivante « a lour arriv(*e, ole. », luoiilre toon 
(juo u iiiso'nr >} e-t. la })our « les smurs . Cl*, les sauirs (pii sont dans !a 
more », nt/iUirdfhndrlhy X, 120, 0, ('a', ^aussi les vers VII, 72, 3, et X, 'i, 
dont, le rapproohoment sug-gere i'idee <jiio les prieres out etd consideroes 
coiiime i(-s steui'S c- iurerieures » des aui-oros. 
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toujours. II faut y joindre encore la possibility d’un dedou- 
blement d'Agni ou do. Soma, deja. plusieurs fois signale ^ 
dans la conception d’un preparateur, d’un productoiir du feu 
ou du breuvage qfue I’analyso mythologique ramene a une 
tormo d’Agni ou de Soma cux-memes. Ce producteur du feu 
ou du breuvage serait devenu ici le pore d’Agni ou de Soma 
personnifies, et ce pere serait cache parce qu’il s’agit^de Ja 
production du feu et du breuvage dans le monde invisible. 

Nous etudierons dans la quatrieme partie differents per- 
sonnages divins dans lesquels s’est fixee, sous des formes 
particulieres, cette notion du pere que nous no pouvons etu- 
dier ici que dans sa plus grande generalite. C’est surtout 
alors qu’apparaitra la necessite de retondre an dela de la 
notion pure et simple des lieux d’origino d’Agni et de vSoma, 
ciel ou linage, et d’y comprendre Tidee, soit de I’essence 
permaneiite du feu et du breuvage, soit d’un producteur de 
Tun et de I’antre dorit les attributs raythologiques sont era- 
)>i‘untes, an moins eu partie, au feu et au breuvage eux- 
meraes. On verra encore quo la notion du pere pent se coii- 
londre avec celle d’un « frere aine » qui no saurait repre- 
sonter le ciel. 

Des maintenant je puis citer le vers I, 155, 3, portant que 
le tils (( fait », c’o.st-a-dire sans doute realise la forme infe- 
rieure, la forme siiperieure et la troisierno forme diipere dans 
I’espace brillant du ciel. Si ces trois formes dufilssorit en merae 
femps les trois formes dupere, c’est apparernment que le pere 
estessentiellement identiquc au fils. Reraarquons encore qu’au 
vers 20 de rhyinne I, 164, roppositiori entre les deux oiseaux 
dont I’un mange les fruits de^ I’arbre, taiidis quo I’autre 
regarde sans manger, pourrait bien correspondro a celle du 
])ere et du fils quo nous avons rencontree deja aux vers 4, 
12, 16-18, 32 et 38 du merne hymne ^ Le pere, en tant qu’oi- 
seau, devrait representer la, autre chose que le ciel. Au vers 
15, celui des sept" /Jivshis qui est oppose comme immobile aux 
six /hshis actifs, a peu pres comme lo pere est oppose 
au fils, n’est appele ni lo pere, ni le « non-ne », mais 
seulement celui qui est ne ct seul » par opposition aux six 
jumeaux. II scmble bien que ce soit la deja un des cas 

Voir particuliereraent I, p. et 173. 

'•2. Je suis maintenant dispose a modilier en ce sens une premiere iriter- 
juetation que j’avais donnee, non sans hesitation, 1, p. 232. 

3. 8ur ce nombre, voir- le chapitre suivant, p, 143. 
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annonces ou la notion du pere se coiifond avec celle d’uii 
frere aine. Le septieme Irere est quelquefois malveillant 
comine le pere, et Indra triomphe do >ses ruses, X, 99, 2*. 
Des allusions assez obscures a raaitie » so yoiicontrcrit encore 
aux vers V, 44, 1 et IX, 97, 22. Ce nom est donue au vers 
III, 38, 5, au taureau qui umet bas », appele un peu plus loin 
(7) le c( taureau-vache. » 

Remarquons a ce propos que I’attribution d’un double sexo 
au pere n’est pas incompatible avec Tassimilation de co pere 
a Tessence permariente et cachee d’Agni ou de Soma ^ Agni, 
le <c premier no » de la loi, est lui-meme expressement ap- 
pele un (c taureau-vache », X, 5^ 7, et le taureau « a trois ma~ 
melles :» du vers III, 56, 3, parait bien, avec sa triple forme, 
representor Agni ou Soma. 

Pour terminer cette premiere etude consacreO au pere, il 
nous reste a parler d’un mytlie auquel nous avons deja fait 
allusion, celui de rinceste du pere avec sa fllle. 

Le vers V, 42, 13 est adresse a un dieu qui, on modelant 
les formes dans le sein do sa fillc^ a ainsi cree le nionde. 

Dans la description assez longue et assez obscure de 
rhymne X, 61, il parait etre question surtoutdela naissance 
de Soma. D’apres le vers 7, cf. 6, lopere, lors de sou union 
avec sa fille, a laisse tombor sa « somerice » sur la terre. 
Rapproclious co trait des vers 33, 34 et 35 de riiymnol, 164. 
Il I'osulte des deux dorniers quo Soma est la seinenc(' » 
du choval male, et nous lisons dans le j)remier : « Il y 
a line matrice entre les deux coupes (les deux mondes); 
e’est la que le pere a mis Ic betas de sa. fille. » L’analyse 
mylhologique assimilera sans peine le fcotiis de la fille du 
piu'e a la semence que le pere epanche dans son union avec 
sa fille, et run et rautre a la semence du cheval male ex- 
pressement idenrifiee a Sonia. Rovenoris maintenant au 
vers 7 d.‘ rhymne X, 61. Pimdant que la semence du [lere 
tombait sur la terre, des sacrificateurs divins cngendraieMt 
la priere, et faisaieat, nir atakskan^ sansdoiite de la semence 
du pere, un « maitro d(i la demeure », vdslosh paliiny ropre- 
sentant egalement Soma, cf. Vll, 54, 2. C’est line autre con- 
ception (le la descente de Soma sur la terre, presentee 

1. Dans ce vers, vita est employe eomme a.u vers V, 44, cf. I, et mi est 
la jiarticule comparative employee {)our atl&nucr I’expreSvsion : « pour ainsi 
dire v . 

ti. vSur la confusion des idees ile male et de fernelle, cf. encore I, l(>4, 
16; Vir 96, 6, Vlll, :i3, 19; X, 115, 8. 
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cette fois comme Toeuvre de. sacrificateurs mythiques pro- 
bablement identiques aux Navagvas du vet's 10, cf. 11. En 
memo temps que Soma apparaissent les vaches, pvicanyas\ 
qui lie sent plus f< aaisies », retennes, ibid. 8. Ce dernier trait 
est pareil a celui que nous avons releve deja a propos d’une 
apparition d ’Agni^ sortaiit de la mere caclieo, V, 2, 4 : 
« Elies ne sent plus retenues; car il est ne. » On sent tres 
bien, en depit des obscurites, qu’on se rrieut toujours dans 
le rneme cercle de mythes. Les « vaches », bien entendu, 
ne different pas du lait » de la vache (identique a la fille) 
que les Navagvas obtiennent par le sacrifice (vers 11 du 
meme hymne X, 61). 

C'est la fille elle-rneme qui, au vers .1,71, 5, re^^oit le nom 
de pHcaniy desigriant encore au vers X, 73, 2, la femelle 
« eUablie a la facon (Lune druh ou dhine trompeuse •>. Cette 
derniere forrnule rappelle le « sein » ou le somrnet » de la 
« tromperie » ou de la trompeuse >;», of. par consequent la 
mere cach(k>. Par rappoik a Agiii et a Soma, la fille du pero 
ne differe dekndernent pas de cette mere. Deja au vers I, 
164, 83, nous avons rencontre un fa^tus do la fille qui parais- 
sait represoiUor Soma. Au vers I, 71, 5, qui renferme une 
nouvelle allusion a Viriceste du pere avec sa fille, c’est Agni 
qui sort furtivement do cette fille, de cette vache, pricanL 
On verra dans la qiiafrieme parfie quo, com me Toiseau qui 
derobe le Soma, il est alors vise par uri archer qui lui lance 
uiiO fldche, et quo cot ai'cher irost autre quo le j>ero lui-meme. 
Nous rotrouvons la Tidee de la malveillance du pore. 

line allusion a la meme idee se rencontre encore au com- 
mencement de rhymne HI, 31, dans un dernier passage 
rolatif a runion de la fille et du pere (1 et 2). L<a, Agni n’est 
plus coDsidere comme le fils de la fille, mais conime le 
((propre fils)), fdyiva, du pere, e’est-a-dire, selon Tiriterpre- 
tatioii donink^ plus haut'” de ce tarwe, corrinic lo fils qui sort 
du sein de son pere. Il ost dit au vers 2, ccqu’il a fait de la 
matrice uii depot du (lonnetiD). Cette forrnule obscure pout 
e4re cntenduc en ce sens que le sein du p(h*e, oil il etait 
retenu avec les tresors ccUestes, n’est plus desormais que 
le lieu ou sont deposes, mais non plus reteaus, ces tresors 

1 . ProprenuMit les a higarrees » {pvv^anly equivalent a dans tous ses 

emplois}. Vuir ci-apres, 1, 71, 5 et X, 73, 2, 

2. Ill, p. 30. 

B. P.lOO . 
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qu’il communique aux homines ‘ et qui sont la recompense du 
sacrifice: ccCjuand les meres (les doigts ou les prieres) out 
enfav.te le porteur (d’offrandes, le feu du sacrifice), Tun des 
deux sacrificateurs (le feu du sacrifice) qpero, rautre (le 
propre fils du pere) fait reussir (le sacrifice),)) ibid, Mais la 
formula la plus interessante est celle par laquolle debute le 
vers : «Le fils^ n’a pas abandonne Fheritage a sa soeur ». 

Ce nom d’heritage est donne au vers 11 de rhymne X, 61, 
au lait merne de la vache o.u de4a fille du pere. II se retrouve 
encore au vers VIL 4, 7 : .;«L'hpritage de retranger», c'est- 
a-dire du feu celeste^, <(Jbit etre conquis^)).j Dans notre 
vers III, 3L 2) il designo toujours les tresofs celestes. Quant 
a la soeur a qui le fils dfsputc cet heritage, elle ne differc 
evidemment pas de la fille du pere dont il est question dans 
le vers precedent. Si elle figure ici comrne s(Bur, et non plus 
comme mere du fils, c’est quo ce fils est sorti directement du 
sein de son pere. Elle n’en restc pas moins, d’apres le vers 1, 
la rncu’e do la prierc enseignee par Agni. Elle n’en doit pas 
moins etre assimilee a la mere cachee qui retient les tresors 
celestes jusqu’a ce qu’ils lui soient arraches par Agni. 

Dans certaines formules, le retour de la luiniere et des 
eaux est presente comme une manifestation, comme uno 
apparition de la mere elle-meme. On dit aussi, pour expri- 
mer Taction exercee par Agni sur la fille du pere, qu’il Ten- 
geiidre, X, 3, 2, c’est-a-dire qu’il la fait ai)])araitre. Cette 
fille du pere, en taut qu’elle apparait, a pu etre assimilee, et 
parait eii effet avoir ete assimilee dans notre passage a TAu- 
rore. Au vers suivant, Tainant qui poursuit sa somr doit etre 
encore Agni poursuivant, sous la forme du soleil, TAurore 
considerec comm(> la fille du ‘pere, et par suite comme sa 
propre sanir. C’cst la uno application particuliere du terme 
do fille du pore, qui ne doit pas nous fairo rneconnaitre la 
possibilite d’uno application non moins legitime du nnnne 
terme a la iiue(3, ou plus generalement a Telement fernelie 
qui, avant de sc manifester dansTunivers visible, est d’abord 
cache dans le monde invisible. 

I. (Test. ainsL qu’au vers 1, 1G3, 5, Jes traces Ue.s sabots du chevaJ (hi sa- 
cringe, o'est-a-dirc Jes (Jifferents sejours du niaie dans Jes dilVereiits moiides, 
soiil ojji-aleinenfc aj>|)e)es u l(?s depots du doaiieui* ». Je ne [)uis croiro (jU(; 
sonit/ir soit dans uos deux ()assaj^es, comme le veulent MM, R. fit Or., iiii 
adverV>ft qui n’aurait plus rion do commuu avoc le mot ifmiitvl doniicur 

‘2, Voir })1lis haut, p. 88. . 

.‘i. Cf. encore Indra preiiant I’heritage puur lui-nuhue, 40, li3. 
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Ailleurs, Soma trait la du pere, tandis qu’il est trait 
lui-ra^me par le pere, IX, 89, 2. Le dernier detail equivaut a 
la formule du vers I, 140, 3, d’apres laquelle Agni «accroit» 
son pere, et rap{)elle celles ou il est presente comme le pere 
de son pere. Mais si le poete dit en m^me temps que Soma 
trait la fille du pere, c’est sans doute pour exprimer une idee 
analogue a'celle que nous avons vue exprirnee plus haut sous 
cette autre forme ; «Le fils n’a pas abandonn^ I’heritage a sa 
soeuD). II s’agit toujours de la conquete des tresors celestes, 
consideres ici comme le lait de la fille du pere, laquelle se 
trouvo, par ce fait m^me, assimilee k la mere. 

Au vers IX, 97, 47, au contraire, nous lisons quo Soma 
« cache)) les formes de la fille. Il.faut peut-^tre voir dans 
cette formule une nouvelle trace de la confusion du fils et 
du pere. Pin tout cas. Soma parait y prendre cxceptionnel- 
lement un caractere malveillant qu’assume egalernent Agni 
lorsqu’il reste volontaireraent cache, comme dans Thymne 
X, 51, cite plus haut. Nous reviendrons sur ce point dans la 
seconde partie. 

Mais en taut qu’il est distingue du pere, et surtout en tant 
qu’il lui est oppose, le fils est toujours colui qui tend, et a 
se raanifester lui-merne , et a faire apparaitre avec lui dans 
I’espaco visible les formes celestes de I’element femelle , 
c’est-a-dire la lumi»M'o et les eaux. L’inceste du frere avec sa 
soeur parait etre toujours un bienfait pour les hommes. . 

11 en est autrement de I’inceste du pere avec sa fille. Des 
quatre passages oh nous avons rencontre des traces de 
ce rnythc, deux, I, 71, 5 et III, 31, 1 et 2, font claircment 
allusion a la malveillance, et du pere, et de la fille, et nveme 
dans rhyinne X, 61, qui, selo-n notre interpretation, rattache 
la descente de Soma sur la terre a I’inceste du pere avec sa 
fille, c’est, d'apres le A'ers 0, «quand ils se separent)) que 
tombe cette semence que nous avons idontiliee a Soma. 

En somme, la fille, en tant qu’unie au pere, parait repre- 
sentor la femelle celeste qu’il retient^, uu qui reste volon- 
tairemerit auptes de lui, cachee aux regards des hommes 
dont les interets sont au contraire embrasses par le fils, ou 
se confondent avec ceux du fils, (^'est ainsi que la umere», 
au lieu de donner «la meilleure part au filsS), II, 38, 5, 


1 . JYi. Of. X, 3, 2. 

2. Cl'., (laijs la UtMixieme partie, les eaux et les auroros epouscs du demon. 

3. Ci‘, au vers II, *3, 4, eelui qui « mange la nourrilure du pere % 
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parait qiiolqaefoi.s ne songer qu’a la part du pere auquel 
eile est unie, L 164, 8, saiif a quitter ensuite celui-ci sous 
I’erapire d’un degonf, hihhalsiih, semblable a celui des eaux 
qui s’eloignent du demon *, X, 124, 8, et,|Se laissant atteler 
au joiig de la Dakshi?ia, c’est-a-dire cedant a Taction du 
sacrifice, a se moritrer sous ses differentes formes dans les 
trois niondes au veau qui rnugit apres elle, I, 164, 9. 

Maintenant, pourquoi lafemellc cachee, si souvent appelee 
la <fmere», a-t-elle ete appelee aussi la du pere)>? Lu 
chose pent s’expliquer sansdouto par Tidentification du p<h‘(- 
au ciel, ot par cello de lalillo aux phonoinenes dont la source 
cachde est dans le ciel. Mais nous savons de plus que les 
diflerentos rneres d’Agni cf do Sorna ont souvent ete c*>nside- 
t ees aussi comme lours filles ; on pouvait de meme donner a 
la mere cachee, soil d’Agni, soit do Soma, un pore ropresen- 
taut J’ossence pormauonte d(^ cos elements dans le monde 
invisible. Ici encore jo crois qiTil faut so garder de trop 
simplifier la notion du {)ere. 11 ne faut pas oublier non plus 
que Tidee du ciel a ete quelquofois comprise dans la notion 
de hi mere elle-merne, et que celle du miage Test egalement 
dans toiites les deux. En sornme, la mere avail, les mdmes 
litres que le pere a passer pour iin principe iudependant, et 
la conooption qui la sultordorme a lui en qualite de fille 
pourrait bituj se rattachor aux tentalives quo faisaient les 
/fishis de tout ramener a iin principe unique, tentalives 
dont le mythe du pero amlrogvne ost un autio oxonijde, et 
qui, quelquofois aussi, aboufissaient a un a veil dhmpuis- 
sance, comrne dans la forrnule jcaradoxale du vers X, 72, 4 : 
a Daksha est; ne d'Adili ; Aditi est ndo do Daksha. » Ces deux 
rloriiiers [>oi‘s^>t!!iag:os scuit prdcischnont coux auxquels lo vers 
7 de Tliyrnne X, 5, oppose Agni en qnalife de premior-ne. Ce 
soul |)out>etr’o eux aussi qui, an vers 1 dn mtune liymne, •soiit 
appeles les « deux mysthn ieiix » au soin desquels Agni cherche 
c la mamello » ol la place cachee do I’oiseau ». Ils represen- 
tent le pore et la mere caches, consideres tour a tour cornmc 
le premier principe. Lo j>aradoxe du vers X, 72, 1 pout tUre 
compare d’aillours a celui du vers X, 125, 7, ou la Parole 
personnifioe et divinisee declare qu’oile « eniunte son peu’c j.* 
dans la « t(H.e de ce peu'e, c’oiit-a-diro au sommef invisible 
du momio. 

1 . V /’lira, 1^0 pre<:-ise.ir,iont. est, dans (-pt hviiuie, oonioiHia jusqu’a un cer- 
tain point av«‘(’ ie pere. Voir III, p. l.'iS. 

fiEROAUiNE, La Religion vedique, 11. s 



CHAPITRE V 


I/AIITTHMETIQUE MYTHOLOGIQUE 


L’objet quo uous nous somnies propose jusqu'ici a cle 
cuastat(U‘ successivemeat rassiinilaiiou des divers tdeiiients, 
males ou feineiles, du culte a. certains (Ueinents correspon- 
dants des phenomeues ctdestes et ridcaitite des rappcvrls 
con^us les iMeitK'nts de sexe different, soit dans los 

mondes superieurs, suit siir la terre. Aii cours de oette 
<d:ude, nous ne pouvioas.marjqucr do rencontrer souvent des 
nomhres dont rusage devait s’expliquer j)ar la multiplicite 
des lorrnes, dos sejours, etc., attribues a chacun des elc- 
nieiits qui se inaiiifestont tour a tour ou a la I'ois dans des 
inoiidos (lifferents. Mais nous avoiis du nous boraer provi- 
soirement a relevei* ceux d<‘ cos noiiibres qui repondaionl 
aux divisions primitives et naturell(‘.s de ruiiivors en deux 
mondes, le cud vd: la im*re, ou en trois mondes, le ciel, la 
terre vu: i’acinospliore, ou encore en quatre regions cardi-- 
iiales. A la ffn du cliapitre precedent, les niythes du pere et 
du ills, de la iiidr(‘ et de la (ille, uous out paru ojqioser, non 
plus le ciel ei la terre, mais le monde invisible au monde 
visible. Ils nous suggtd’aient une application nouvelle, quoique 
t'apportee toujouns aux divisions de I’espace, dim nombre 
deja etudie. Le moment est eiiliii venu de passer en revue les 
autres nombres einplojes dans les formules niytliologiques du 
/^ig-Voda et do inontrer quo, coinme les nombres deux, trois 
et quatre, la plupart expriment, dans dilierents systemes de 
division de Tunivers, une sorame correspondaiite a la somme 
des mondes. 
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Pour cela, nous-allons avoir d’abord a constater Texistence 
de nouvelles divisions de Tespace. Nous le forons en etudiant 
successivement dans les deux premieres sections de ce cha- 
pitre deux precedes de formation des nlmbres inytholo- 
giques, dont Tun est la formation par multiplication,, et rautre 
la formation par addition d’une luiite. Daus une (I'oisieine 
section, nous verifieroris la relation annoncee des differenls 
groupes mjthiques avec les divisions de runivers. 


SEGTIOIN PREMIERE 


FORMATION DES NOMBRKS MYTHOLOGIQUES P.\i; MTU/n PLICATION 


La multiplication des norabres rnytbologiques parait se faire 
principalemeiit, par i'appiication aux dilTercnies parties d’un 
tout d’un systenie de division applique d’alxa'd au tout lui- 
jnenie. (Test ainsi, par exempio, que la divisifni on t)‘ois ]rii*~ 
ties, justidee pour ruiiivers entier par ropposition da ciei et de 
la terro <jue separe un inondo interunxliaire, raininspbero. peni 
(Hre rej)ete(;^ pour cliacun do cos trois nimnb^s. de telle soi-te 
que lo uoinbre juimilif de trois nrnides se iixuivaiir inuKiplid 
{jar lui-inerne, on arrive an nonibre .sec< .nd;iire de’marl' nionrle.s, 
Irois cielsL trois aUnospiieres cl (r<Ms tma’*: s. En ce cas, la jinil- 
iiplication est une elevaUMU an carrt'. Mais piusieurs sysunaes 
de division ajant etd appliqip's a I'nuivers, las chiiiVes donnes 
par deux <le ceS sv'slenies ptmvent an^si niuliiniier run par 
I'autre. Ainsi, la rlivision ternaiiv, elendiie a ciiacnn des deux 
mondos de la division bina.ii*e. d^juiiera un noijjbre de six 
niondcs, trois ciels et trois ierres. 

Ij ne faudrait cepemlarit jris ci’nire que dans tons les pas- 
sages ou se roiicontro uiui formnlo qrn* les « ii'ois ciels >) 

inir exeinple, 11 sbigisso en (diet (rune (bvi^^i^jn dii del en trois 
[parties, et,, pour oviKn* tout inalenteiidn, je dois (.r*mnieijcor 
par signaler iin nsag<* graiumatical ([ui doit, en certains cas. 
iV»urnir rexjjlication des formiib'S de co gfoirie 

Les iioins des objet>s on des etres fonnant coujde sont s(V!i- 
vent, dans la langiiD vediqu(j, consiruits (diacim ])Our leur 
compte avec les desinences de ca ^ noinbre. IjOs deux dued. 
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m juxtaposant, formf>nt des composes impropres dont Tusage 
conserve dans lo Sanskrit classiqiio, coinmo mitrdva- 
ntnau^ qiii so trouve aussi dans rancioMiie langue sous la 
forme inilrdrariiivi, Mitra et Varuna. Mais quelquefois aussi 
les deux duels restent separes, milrayoh,., varmmyolif VI, 
51, 1. On bien Tun des deux norns seulemeiit se construit au 
duel, tandis que I’autre est au singulier, et on trouA-e ainsi 
milrd a cote^ de varuiHih\ VIII, 25, 2. Enfin, un seul des 
deux norns au duel, mifrd^ pout designer a la fois Mitra et 
Varu/m, I, 14,3; 36, 17; V, 05, 6. Le dernier fait prouve 
bien quo reinjdoi simutfane des deux duels, on d'lm duel et 
d’uri singulier des iiieines noms, constitue un a eritable plea- 
nasine, que inilrd... varund equivaut a « Mitra et Vanina... 
Varuna et Mitra » et rnitrd,,. tuiriinah a « Mitra et Varuna... 
Varuna », 

C.' qui vient d'etre (lit de Mitra et Varuna est applicable 
MUX autros couple^s de dieux vediques, par exeinple a ceux 
d’lndra et Var‘u?ra, (riinli*a et Agni, d'Indi*a et Ibrslian. Les 
noms de ces dieux se coastruisent I’un et Tautre au duel, et 
les deux duels peuvent egaiemont etr(‘ separes, IV, 41, 0; 
VI, 57, 1 ; 59, 3. Mais le couple qui nous interesse ici sur- 
tout est celui que ferment le ciel et la terre. II pout (Hre 
d<!xsigtid, soil par les duels des deux noms a la foisS, reunis, 
(ii/dcd/n'ithicl , pvillii.in-dj/did, ou separes q s^)it j>ar le duel 
du nom du ciel seul, dydid^ IIL 0, 4; IX, 70, 2. Les deux 
duels ensonililo constituent un veritable pleonasmo eqiiiva- 
lant a « Lc ciel et ia terre. . , . la tonx> et Ic cic'l ». 

Des particularit-s analogues a celles que nous venons de 
’elever dans remploi du duel vcHlique se rencoiitrent au.ssi 
dans remjdoi du pluriel. Lc cou])le do Mitra et Varuna, 
transforme on nne triade par radjonction d'Ai'vamaii , nous 
on IVuirnira un exonqjlo. Au vers VII, 38, 4, les noms de 
Varu//a et d'Aryaiuai) sent coiistruits au singulier avec lo 

nom do Mitra au pluriel : tnilrdso aryamd. Ils 

forment pleoiiasrne avec* co pluriel qui, a iui soul, designcles 
trois p( I’sontiages. La. triade des /M)lias nous offrirait les 
plus curieuses cornlunaisons du pluriel et du singulier des 
norns de>s trois personnages, sans purler de la designalioii de 

l. *Jj-i pourrail e\[)Iiqup-r do nK^iie !a fomK* do \ rnitravaruna :'i 
ia:i!..oi.!fc ie ]»ad;.q)a/h;< .siiUsmuo, peut-etr^> saiis raison, hi tonne mitrdvarmuU 
[, i;>, 0. 

Voir O-rassmann. Wasrierfme/f , 
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ces trois personnages par le nom d'un soul frentre eux au 
pliiriel. Mais nous renvoyons rexamon de cos fails compli- 
ques a rdtude speciale qiie nous dcvons cons^acrer aux /fibhus. 

Venons rnaintenant aux trois mondes, Il yaun exernple 
a pen pres certain de la designation des trois mondos cornpo- 
sant Tunivers entier par le pluriel du nom du ciel. J’em- 
prunte cot exernple au vers I, 35, 6, ou il ost dit que des 
(( trois dels », deux sent les « giroiis de Savitri », tardis quo 
Tautre cst dans le sejour de Yarna et conquiert, e/est-a-dire 
regoit les heros (aj)res leur rnort). Les deux girons de Savitri 
doivont *etre, par oj)position au sejour des morts, los deux 
rnoridos qu'habitent les vivants^, les races » que lo vers 
precedent place egalernent dans le giron (au singulier) de 
Savitri, e’est-a-dire le ciel, confondu avec I'atmospliere. et la 
terre, les deux parties de I’univers entre lesquelles marche 
ce dieu, ibid., 9. Le troisieme ciel. a la verite, n’est plusune 
partie de l univers visible, mais un sejour inysierieux. C’esi 
uiie autre application de la triade, qui sera etudiee dans la 
deuxieme section. 11 n’en parait pas moins re-^ulter de notre 
passage, qirune forrnuJo telle que « les cieis » pent designer 
un ensemble do trois moudes compronant la terre. Dans 
TAtharva-Veda egalernent, le troisieme ciel a partir d’iei)>. 
V, 4, 3, parait bien (Mre lo plus elove des trois inondes doni 
le plus bas est la tor’re. 11 se ponrrait enfin que, par les 
« trois cieis » quo Naracamsa egale eii grand uir. rauleur 
du vers II, 3, '‘2 du /fig-Veda entendlt en realile les trois 
mondes, son inteiiii<)n etant evidemment de dire quo le dieu 
est grand comme runivors*. 

1 . Soit. les honinu'iS Pt les Jieux, soil Ic.s e.tres *|U! marchent et ceux qu'. 
>oleT)t, 

Les clivisii'na .ie la duree (h^viuieii' iieii a des oljsoi vations analogues. 
Si on compare ie vers I, I'i, ?». portaiii. que les AnLuras out honore Agni 
<i pendat)! trois autoinnes e, au vers 1, HO, L i! esi dit. d’autres sacrifica 
lours divinises, des /tiUhus, «]u’i!s oni uni leurs juderos u pendant I'anuee v. 
il ]>ara.itra assoz nalurol d’in:.ei-proter les trois <' auiomm^s dans !e ser.s d*^ 
« trois saisojis d composunt uuo a-iine**, oti au moins do rapportor aux trois 
divisions tie ranriee I'origine du nomSre ni yt jioit>gi(]|iie do trois amuu'?, 
Comme 1 annee etait divisee en trots saisons, le jour eiait divise en trois 
parties, ie inatm. In midi et le suir, (tMUps des trois pressiirages du Soma., 
De la, la possibiide d'i nter[)reter les trois .aurores (voir 1, p, et note i 
d;jiis ie sens 'i<* irois papues du jour, ("osi, ainsi qne le <lue! u.v/m>d. designe 
i’aurore et ia nuil (voir 1, p. L,es trois j{.)urs et los trois units (pie les 

Aevins emploient au sauvetage do Bliujyu, 1. lib. i, ont pu iietrc Russia 
I'origine qne les trois divisions du jour fct trois divisioiis eorrespondarites de 
la unit, on t'Uh au nuiius le myllu' d>‘-> i.r<‘is jour.-; «-l, des ir.ei- ninis jiarail 
avoir pour (‘rigiue la division du pm!- 'O de [;> mot eJi=roi:^ parii^*'-, a pen 
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I)g cos eniplois du mot dyu « ciol », on pout rapprocher des 
cMiplois analogiios du mot rajas qiii ddsiguo propremont le 
moiiiie iiitermediaii o de ratmospliore situo au-dessoiis du ciol, 
I, (}2, 5. j)’abor(f, on lo troiivo souvont an duel, IV, 42, 6; 
VI, 1), 1 ; 15, 0 ; VM , SO, 1 ; IX , <>S, .3, et los deux 7^ajaSy le 
rtxjas du ciol, I, 111), 0, et le rajas terrostro, I, 81, 5; 
IX, 72, 8; X, 15, 2, que les vers I, 90, 7; VIII, 77, 5, 
opposent diroctoment <‘ui ciol, cf. I, 154, 1; IV, 53, 3; 
IX, 107, 24, paraissoiit oire, non, cumme le veuleut M. Roth 
et M. OTassmann, les deux parties, rune superieure, Tautre 
infdrioure (h* ratmosphere, mais l)ien les deux mondes du 
ciel, confondu aV(H' ratrnosphere, ei: do la terre ello-jneme 3 
Le duel rajasS se rencontre, non seulemcnt dans dos for- 
mules analogues a c(dles ou (igureiit ordinairenieut les deux 
raoudos, mais dans dos })assag(is ou ceux-ci sont exprcsse- 
nn'iit desigiies par le duel rodasf, I, 100, 4; IV, 42, 3, ou 
mi(‘ux (incore par hi double duel tlijdvdpvilhivu IV, 50, 3, el 
ou il reniplace ces termes eai qualite de synonyme dans line 
seconde proposition. Or, do rneme quhl y a un troisiismc ciel, 
il y a un rajas siipr<hn(\, cf. Ill, 2, opjiosd, tantdt, cornmc 
an vers 5MI, tH), 1, aux deux rajas, tantdt comme au vers 
IX, 22, 5, exprossement a,ux « deux mondes a, rodasoh^ en 
sort(.i (|ue h‘ rappioclierneni, do ces deux passages est un 
nouvel ct decisif ai'gument en faTeur ilo ridentification des 
deux rajas avec ie cle] at la terro. Lo rajas supreme est le 
moiide invisible, cadiii qiu' connait seul, tandis quo 

his deux autres sont apcrcus «( de la terro “ », VIJ, 99, 1, 
ce qui est iiriiurel, puisque run est la terre m(5rrio, I’autrt' 
le ciol v'isifih^ conlondu avi^c Fa tinosjdnnxi, Le a troisienu^ 
rajas iX, 7 4“ 0; X, 45, 3: 123, 8, doit avoir la memo 
signilicatioii. 

Aju-es les obs( rvaiions qu’on vient. de lire, il peat ne })n.'< 
senibicr evidvmi que !cs truis espaces dcsignes par le mol 
foeandj, L 14*.), 1 ; \\ 81, 4 ; IX, 17, 5, memo quand ce mot 
est accoinpagne ca !"e})i(iiete divya « celeste », II, 27, 9, 

pres coiiiiiie CiSui fr^is ciols or lies ireisterres, ijue nous eiioiis coiistriter 
plus has, a pour urip-iue hi divuSuvi lei'iiaire Ui" I’ltuixa-rs. La muItipIicatioT! 
re|)el..<M‘ u'ciix fois a <hu:H(’ (t^s iMuif jniirs el ies neuf iniits du supiilice do 
K*-hliM, delivi'c ega hunciil par ies Aevius, 1, 1t(>, (sur la ilixienie nuit el 
ie dlxi'Mue jour, voir socOon suivaulo, p. i^js, note . 

1, lie v:'rs X, M7, cite par M. Grassruarin, oppose, iiou pas les dcui 
raja -, uiais !es deux spleudeiirs di:^ soleil, cL I, ):Ki, 5. 

i. VvaitirtfAh, a i’ahlatir. .Les r deux raj^ii dc la terre » ((.Irassmaaiij 
tie represeiUeraieiii rieii de coiluri. 



V, 29, 1, soient reellement trois divisions du ciel. Lo plnriel 
de la locution romruim divi/am H’auraii.-il pas pu, comiric 
celiii dll mot dyii lui-rneme, designer Jes trois mondes / 
Enfia un omploi analogue du mot prilhivi <• torre » etait-il 
impossible ? Ne comprenilrait-on pas, a la rigueur, qirau ver 
VII, 104, 11, on le poete demaiido quo ie demoji soit prtkvi 
pite au-dessous des « trois terros », le pluriol du mot « terror 
desigriAt les trois mondes, et ({ue ce mid. <'nt (do clioisi dans 
cct exemple pour eveillor ridee de profondeur, comme dans 
rexeinple cite plus haut, ou la grandeur de Narac-a^^^sa est 
comparee a cello des « trois ciels », 11, 3, 2, le mot <i ciel » 
aurait ete choisi pour eveiller Tidee de hauteur? 

Ainsi, de meme quo le duel d’un seiil noni de monde pout 
designer deux mondes differents opposAs, le pliiriel d’un 
pared noin (la chose est prouvee au moins pour les mots 
dyii et rcfyas) pcmt dojsigner trois mondes difierents et pon 
trois divi.-^ions d’lin meine monde. Allons plus loin. Ne so 
pourrait-il pas aussi quo, comme b's duels, les pluriels des 
norns de riiondos eiissent ete ornployes ensemble par pur 
pleonasme ? Si les duels dydvd et pTilhiiyi, par exemple, out 
pii sajoLiterrun a Tautre comme deux expressioms eqiiiva- 
lentes du couple « ciel et terre o, la. succession des pluriels 
dydvah... aniaril^shduL hliumayah, VIll, 6, 15, est-elle une 
pt‘euve formolb^ de la dhdsion effective de cbacun des trois 
mondes eii trois ou plus generalemoijt en plusieurs parties ? 

11 nous reste ericcu'e a laire une observation qiii n’est pas 
sans importance. Le pleonasme peut’etre, dans remploi du 
iliiel, plus fort encore quo Je ne Lai indique jusqu'ici. Au 
vers 111, 8, 8, le double dm^i dydvddishd/nd^ exprimant deux 
tois le couple « ciel et torre », est encore suivi d’un syno- 
nyrrie du mot terre, soit an singulier, soit au duel, prithivi, 
auquel s'ajoute le nom de ratrnospliere au singulier, anta- 
rihsham. 

Remarquons aussi qu'a cette redondance s’opposent, dans 
d'autros passages, des enumerations incomfdetes. Ainsi, aux 
vers I, 154, 4 et VII, 5, 4, Fexpression tridhdtu designant les 
trois mondes', est suivie dune enumeration qui necomprond 
quo le ciel et la terre L C’est pcut-etre un fait analogue qiu? 

1. CL IV, 42, 4. Lii obose est tout m fait certaine au vers Vll, ‘L 'C ■< 
oauso du p] Uriel sneanfM . 

2. Au vers 1, ^ (-^i If* truihdtv y a le mtMiie sens, et, jie doit pas 

pris adverl'iiiUmient), eile esl suivie du uom do la terre »eule. 
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prtisente la for mule deux fois repetee trishv d rocane divah, 
I, 105, 5 ; VIII, 58, 3, ou la- locution rocanam divah. « espace 
du ciel>), equivaloij:ite a rocatnim divyam, est construite au 
singulier avec le nom de nombre trois; il no faudrait pas 
voir la un emploi iiregulier du singulier pour le pluriel, 
mais une designation g^hierale des trois moiides par le nom 
de nombre, suivie du nom particulier d’un seul d'entre eux. 
Ces ebauches d enumei^ation, restees inachevees, sorit la 
contre-partie des eiiumerations pleoiiastiques. Pour eu revenir 
a cellos-ci, il ne viendra a personne Fidee de compter, dans le 
vers III, 8, 8, cite plus haut, six ou ineme sept mondes, non 
plus quo d’en compter cinq dans les passages, 11, 15, 2; 
X, 88, 3, ou aux noms du ciel, de la te/re et de Tatmosphere, 
pris au singulier, le poete ajoute encore le duel rodasi (des 
deux mondes », 

Serait-il plus v^^age danvo(juer reriumeration du vers IV, 
53, 5, Irir anlarihiiham. . , . Iri rajatmi. , , . Irmi rocand. . . , 

lisro divah prilhivis iisrah, a Fappui d'une division de 

Tunivers en quinze mondes? Jo ne le crois pas. Co vers et 
tons les passages analogues V, ou I'eiiumeration des mondes 
parait faite (Fune maMi(:u‘e plus ou rnoiiis capricieuse, peuvent 
s’expliquer tou.s“ par un emploi pl(!*<)iias(*iqiie des synonjmes 
pareil a celiii dont nous avoirs donne d(ya divers exemples. 
All vers IV, 53, 5, en particulier, le mot rocana peut etre 
considere cotnme un synonvmc de dyu, cl le mot rajas comme 
un svnonvnie de anlariksha, 

•’ V Ik 

Ces dernieres remarques iFavaieut d’ailleur s pour objet que 
de pr^h'enir Fobjeclion qu’on aurait pu tirer de certains textes 
contni notre tentative de ramener a des lois simpbes la forma- 
tion des nombres mythologiques ct par[iculi(U*eniei)t de ceux 
qui exprirnont les divisions de Funivors. Klles no tendmit pas, 
non plus que ccdles qui les out prtkmdeos sur la possibilite 
d’expliquer, par uii pur pleonasme, Faccumulation des plu- 
riels do differents noms de mondes, a ecai*ier I’ldee (Fune 
multiplication effective du ju>mbre des mondes. Qa’il faille ou 
non voir des exemples de cette multiplication dans plusieurs 
des passages deja examines (ct je suis, pour mon compte, tout 

1, Ils sont cites par M. Max MiUler dans ie }>reniier volume de tradtie- 
tion du ai^^-^'eda, p, ef .17, Voir en particulier \\ tiO, I. 

2. II se pourrait ce|)endant qu’au vers X, mi, 1, le mot svnr (le«ignaf, 
;ipre?^ les trois mondes visibles du ei.-L de le lerre et de I’ai ruosphero, le 
monde invisible. 
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dispose a le faire), elle est mise hors do doute par ceux qui 
restent a citer, c’est-a-dire par les formules cornme « les trois 
espaces mpnUnes)), III, 56, 8, et « lo triple firmament, le 
triple ciel du ciel)>, IX, 113, 9, qui ne peuvent designer que 
trois mondes celestes ; ou par celle du vers 1, 34, 8, qui 
oppose les « trois terre.'^ » au ciel; enfln, et surtout, par 
les textes ou intervient un nombre nouveau, produit de la 
multiplication. 

Le nombre six est deja donne par Taddition du nombre de 
« trois dels » etdecelui de « trois terres » , dans tel passage 
ou ces formules sent, non seulement rapprochees, 1, 102, 8, 
mais reunies par la conjonction aet », II, 27, 8, ce qui met 
hors.de doute la distinction* effective des deux triades. Aux 
vers VII, 87, 5, ou il est pareillernent question de trois ciels » 
et de u trois terres », Tepitln^e sha&vifhtdndhy « de six sortes » , 
doit etre appliquee, non pas aux terres seules, mais aux six 
mondes dont trois sont des terres et les trois autres des 
ciels ; elle cnpiivaut a une addition des deux iiombres. Les 
(c six fardeaux que porte le dieu celebre dans le vers III, 
56, 2, ne different evidemment pas des trois peres )> et des 
trois meres » que le vers 1, 104, 10 nous inontre egalement 
portes par un (Vtre unique, e’est-a-dire des trois ciels et 
des trois tei'res, Tnds de ces six fardeaux, ceux qui sent 
places (( au-dessous » des autres, uj^ardhy e’est-a-dire b:'S trois 
terres, cf. VII, 87, 5, sont representes comrne des « cavales 
arretees dont deux sout invisibles et une seule visible. La 
representaiion de la terre cornme une cavale arretee par le 
dieu qui a organise runivers se rencontre aussi ailleiirs, X, 
140, 1, cf. IL 15, 5. Elle est etenduo ici aux trois terres dont 
line seule est visible, les deux autres etant apparemment 
situeus au-dessous du sol L Ce sont encore les six mondes 
(jui sont appelcLs au vers II, 13, 10, les six vishiir^ e’est-a-dire 
les six regions distinctes », et dans plusieurs passages, les 
six urvL Le dernier mot est b‘. feminin d’un adjectif um, 

(( large », devenu, cornme son syiionjme pvithivi\ un num de 
la terre. II a pu, irierne dans ce second sens, et par une appli' 
cation nouvolle de Tusage signale plus haut, devenir le nom, 
soit des deux mondes, VI, 10, 4 ; X, 12, 3 ; 88, 14, soit des 
six mondes, X, 128, 5. II est dit au vers VL 47, 3, qiLaucun 
etre « ife^i loin » de ces six mondes, e’est-a-dire qu’ils em- 


1 . Sur les trois irives, cf. 1, lOS, U et 10. 
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brassent tous les 4tres, qu’ils component ensemble Tunivers. 
Nous verrons toutefois, dans la section snivaute, qubin.sep- 
tieme monde rnystenitmx a ete ajouti aces six wt;/, X, 14, 16, 
ainsi qu’aux six rajas, 1, 164, 6. Car le mot ra/jas, nom de 
ratmosphere confondu le ciol, que nous avoiis vu plus 
haut designer le ciel et la torre, pent designer aussi les trois 
ciels et les trois terfes \ 

he iiombro de neuf mondes n'est luille part expressemeiit 
indique. Mais il est natiirollement donne par la division de 
ehacun des trois inondes en trois parties, et il parait suppose, 
comine nous le verrons dans la troisierno section, par certains 
emplois du iiombre neuf analogues a ceux qui expriment, dans 
ditferents systemes, rensemble des divisions de Tunivers. 

Les « vingt et une places » qu’Agni embrasse dans son im- 
mensite, I, 72, 6, paraissent bien etre vingt et un mondes, et 
la rn^me interpretation est possible pour les « trois fois sept 
plateaux » du vers VIII, 85, 2. La litterature posterieure con- 
nait vingt et un mondes, a savoir : sept dels, sept terres et 
sept enfers. Mais, selon toute vraisernblanco, le nombre de 
vingt.etiin mondes aura tUe obtenn d’abord comrne celiii de six 
mondes par la combinaison de deux systemes de division de 
Tunivers. A chacun des trois mondes de la division ternaire 
aura etf5 appliquec une division septenairo dont roxisLence 
pent d'ailleurs etre directeraont prouvee. Elle le sera dans la 
section suivante par plusieurs formules, I, 164, 6 et 7 ; VIII, 
41, 9; X, 14, 16, oil le nombre se]>l apparaitra comme forme 
par i’addition d'un septieme monde anx trois terres et aux 
trois ciels. Nous verrons de plus, dans la troisieme section, 
qidelle <'st impliquee par hi plujiart des emplois du nombre 

I . All vors V'in, 41, i>, !<?s six mondes, aux^juels sVijontn egalemont uu sep- 
f.iome mondf-. soot (‘xpressoiru-nl ciass(*s nn ^ieux ^Towpes (‘omprenaiit, Tun 
Irois tftrre.s, r«mre trois mondes superieurs. Le rapprochoinenf. do cos trois 
passage^, sur lesrpiels nou.s reviondrons dans ia .section snivante, suiTirait pour 
ecartor, dn moins au vers X, 1 i, 10, le se>ijs do u points cardinaux » rpie 
Al. Rolh donne a la forntnle •i/urd Si elle a reelleniont eu ce sons, si 

eUe a. design e les rpnvtre [joints cardiuaux, jdus le zenith ot le nadir, e'esi 
sans douto par line apj)lication socondnire comme cellos que le dictionnaire 
do Petersbourg relevo dans les Brahminias (ciol el terre, jour et nuit, eaux 
et plantes,. Eri tout cas, les vers de rArharva- Veda cites par AI. Roth ne 
sont pa.s en faveur do son interpretation. Le vers IX, l Jo.s six iirvi 
tigureiit a cote des qiiatrc points caiviinaux, pradienU (cf. R. V. II, 13, 10, 
les six vishih- et les cinq points cardinaux), inontro Ijien qu'aux vers X, 7, 3.S 
et XIII, 3, 1, le mot pradi^.ah doit etpe sepani de urvih. 

2. Au vers IX, 114, 3, les a sc])l regions aj^ant des soleils divers » sont 
prohablement sept ciels. 





sept, et avant tout, par les formules concernant les sept 
places d’Agni, X, 8, 4, cf. IV, 5, 6, les sept places de la 
iiourriture, VIII, (51, 16, lossept assernblees, VlII, 81, 20, et 
les sept I'aces, les sept collines ’que Soma Wanchit en s’elovant 
au ciel, IX, 54, 2, les sept collines sur lesquolies s’etend le 
serpent, IV, 19, 3, et les sept forteresses on ce demon retient 
les eaux, etc. 

Ainsi, chacuii des nombres de six, de rieuf, de vingt et un 
mondes, est le produit de deux facteurs donnes par deux 
sjsteraes diflferents de division, appliques d’abord a runivers 
entier. 


SECTION II 


formation des nombres MYTH()L0GI(,>UEJ> far addition 
d’une unite 

Flusieurs des nombres mytliologlques dii /fig-Vedaparaissent 
s’etro formes par addition d’lirie united a un nornbre di^a consa- 
ere, ou sout du moins, ce qiii revient au inerne pour Tetude des 
conceptions religieiises des /fisliis, decomposes dans certains 
passages en deux jiartios, dent rune est un nornbre consacre ot 
i’autre T unite. 

L'additioD doirif* unite (j’emploic ce ternie pour etre plus 
bref, c(: sous la reserve qiii vioiit d'etre indiqiiee), a le plus 
souvent pour objet d’introduire , dans un sysltune quelconque 
de division de runivers, la notion d’uu rnonde invisible, ou 
dans un grouj)e quelconque de porsonnages oa d'objets, la 
notion d’un personnage ou d’un objet de meme espece, mais 
distingue des autres par urie sorte de rnystere <lont il rest<‘ 
enveloppe. La notion d’uii monde invisible nous est deja 
familiere*. Celle d’lin objet ou d’uri personnage quelconque, 
egalement mysterieux, parait so rattacher etroitement a la 
premiere, au moins dans les cas ou elle est susceptible d’une 
determination un peu precise. 

Quand runivers visible rfest divise qu'en deux parties, le 
ciel, confondu avee l-atmospliere, et la terre , le troisieme 
monde est deji le monde invisible.- J'ai eu roccasion de ciler 
a ravauce, dans la section precedente, des exernplos de cetb* 

1. \'oir plus haut, p. 76 et «?uiv. 
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formation ou de cette decomposition du nombre trois. Les 
a trois ciels », dont deux « sont les girons de Savitri, » tandis 
quo Taiitre « ost dans Ic monde de Yama recevant les heros » 
(apres leur mort), *1, 35, 6, soiit, comme on Ta vu, le ciel et 
la terre, plus un sejour mysterieux. C'est peut-etre ce m^me 
sejour qiii est appele le troisieme rojas aux vers IX, 74, G ; 
X, 45, 3 ; 123, 8. CVst lui, en tout cas, qui est oppose sous 
le iiom de rajfhs supreme aux deux moridos, IX, 22, 5^ ou aux 
deux rajas « apergus de la terre », c’est-a-dire encore au 
ciel et a la terre, tandis qudl n’est liii-merne coiinu qiie de 
Vislir/u, VJI, 99, 1. Do ce dernier passage, il faut rapprocber 
le vers 5 de riiymne 1, 155, portant que le mortel voit « deux 
pas » de Vi.sh// u, mais quele a troisieino » no pout etreatteirit. 

Ij 6 vers 3 du iriern(‘ liymne oppose a la forme inferieure et 
a la forme supm'ieure du pere sa troisieme forme au-dessus 
du ciel. Cette troisieme forme doit etre cacliee comme Test, 
MU vers IX, 75, 2, la troisieme forme dos [)arents plaeeo ega- 
lemeiit au-dessus du ciel. ,ren dirai autatit dc* la troisieme 
« splendeur » du cheval oppostk* a celie qui est « ici » et a 
cello qui est « au-dessus », X, 50, 1. Cltons encore, dans le 
memo ordre d’idees, les trois roues du char de Surjfi conduit 
par ICvS Acviiis : rune de cos roues est cachee ; les deux 
autres sont seules corinues du comrnuri cles pretres , 
X, 85, 15 et IG. 

Lorsque ruuivers visible est deja divise en trois rnoiides , 
Je ciel, J’atraosplie/'e et Ja terre, Jo rnondr^ du mystero ne peut 
plus etre qii’iin quatrieme monde, et la forme cachee d'uri 
dieii multiple no peut plus etre que sa quatrieme forme. Les 
textes ou je crois re-ncoiitrer cet ernploi du nombre quatre 
ne sont pas, a la verite, tres iiombrenx, et deux d'entre eux, 
ou ]] (is/: question dos qiiairo forwes, X, 51, L ou do Ja qua- 
trieme form(‘ dMndra, VIII, G9^ 9, concernent im personiiage 
divin pourloquel la niultiplicitede.s formes, et leur attribution 
aux differentes parties de runivers, est rnoins bien etablie 
que pour Agni par exempli*, ou pour Soma. Nous verrons 
pourtant que Ja puissance d'liuJra a ete dans un texte non 
equivoque, I, 103, 1, dlvisee en parts cori'espondantes aux 
divisions de I’univers. Le nombre ordinal « quatrieme » Joiiil 
au nom de Dravi/K>das, qui parait designer Agni, I, J5, JO, a 

peut-etre uue signi/ication aiiaJogue b AJais Jo texte decisif 

« 

1. Trois die.ux oni, ilost vrai, fUe invorjuos avaiii lui duns W. nieiiic liymne, 
xmiis M ])hisieurs \ot*s di-* disiunce, el run df» dieux Ta, etc deux fois dans 
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se rencontre aux vers 18 ct 19 de Thymnc IX, 96, ou nous 
voyons tour a tour Soma << chercher a conquerir la troi- 
sieixio forme » et annoncer ula quatrieme formed). II sagit 
la de Taction du Soma terrestre sur la forme u cachee >> 
qiTau vers 16 du meme hymne il est prie de faire apparaitre. 
Cette forme cachee est une forme celeste, soit de Somalui- 
rueme, soit du pere avec lequel il est quelquefois coiifondu C 
Rile est appelee success! vemerit la « troisieme » et la <«. qua- 
trieme)), et il semble que nous saisissioris ici directernent le 
precede de formation du nornbre quatre par addition d’uue 
unite au nornbre trois. Le nom de troisieme forme « (Uant 
equivoque a cause de I'application possible du nornbre trois 
aux divisions de Tunivers visible, on y substitue celui de' 
quatrieme forme » pour rnieux exprimer Tidtie d'une forme 
cachee. Nous verrons que la quadruple division de Tunivers 
figurtk? dans la legende du /fibhiis par le partage d’une coupe 
en quatre parties parait trouver aiissi sa meilleiire explica- 
tion dans la conception d’un sejour mysterieux situe au dela, 
dos trois rnondes visibles. 

Lc nornbre quatre a en outre, dans la mytljologie vedique, 
uno valeiir independante et primitive. H est donne par unc 
division tres naturelle de Tunivers visible en quatre regions 
delirnitees par Ics points cardinaux. Sans parler des eiiurne- 
rations comrne celles des vers X, 27, 15; 14, etc., le 

nornbre de quatre points cardinaux figure en divers passages, 
I, 164, 42; VII, 35, 8; X, 51, 9 ; 58, 4; 128, 1. Mais' on 
trouve aussi celui de cinq points cardinaux, IX, 86, 29, 
cf. II, 13, 10 C Oi* los Ilindous, plus tard, eu out cornpte dix, 
en ajoutant aux huit points constituant la rose complete des 
vents, et deja connus du resle dans le y^ig-Voda, 1, 35, 8, le 
/(uiith ot le nadir. Ou pourrait conclure de la que le zenith a 
du 4tre aussi Tun des cinq points cardinaux des /?ishis. Nous 


<ir*ux vers dilTerent.s . Nous n’avons done pas atraire a -uup enumeratlou ro- 
u'uliore et suivie, (]ui {vuisse jusf'Uler uno ind K:at. ion numeral e dont i’usage 
ii’est d'aiileurs pas laniilier aux auteurs <los hymnes. 

1. Sur jos sens ve.liques de (Uiniruin. voii‘ III, [). 210, note 1. 

2. Voir plus haiit,, p, 107 et suiv. t’t. encore les vers I, lao, :} ei IX, 7:'>, 
precedenini'-ni ciies. 

Nous avoids deja sijrnale (p. 122, note 1) le. rapprochenient dans ce 
passa{^e de six nsfixir represenlanl u*s trois ciels et les trois U*rres et des ciiuj 
samdi'ic. i'.'eiil (>eut-otre aussi de cinq sources correspoMiia/U aux cijiq point.-^ 
cardinaux qu U est question dans I’ciiigine suivarite, VJH, 01,7: Deux on 
font coaler cinq. * Les « deux » peuve;it tUre les deux mains du tiacririciueur 
mi les deux iaces des hummes et des dieux, cT. IX, 80, A2. 
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tie nous ecarterons pas beaucoup de cette explication, et 
cependant nous interpr^terons, je crois, plus fld^ement la 
formule vedique, en considerant , ainsi que dans tous les 
cas analogues, I’uuite ajoutee comme representant le raonde 
invisible. 

On comprendra des lors pourquoi le pere qui habitc cc 
sejour mysterieux a, tantot un seul pied sous le nom d’Aja 
Ekapad*, tantot cinq pieds, I, 164, 12. Le pied unique cor- 
respond au rnonde invisible, et les quatre pieds qui peuvent 
s’y ajouter aux quatre points cardinaux : la premiere formule 
insiste sur I’invisibilite, I’autre sur le don d’ubiquite egale- 
ment attribue au pere. Du pere aux cinq pieds compare a 
•Aja Ekap.^id, il faut rapprocher les cinq places de la rup, 
comparees a la place unique de la rup ou de la rip^, dont 
nous avons constate I'identite avec la place cacliee de la 
vache ou de I’oiseau*. A la ntp aux cinq places, le vers X, 
13, 3, oppose d’ailleurs « celle qui a quatre places », e’est- 
a dire probaljlemeiit la terre, qui n'a en effet que quatr(,‘ 
points cardinaux, X, 19, 8, cf .08, 3, tandis que le ciel (ui a 
cinq, si Ton compte le monde invisible. Je citerai encore le 
vers IX , 70, 1, opposant les quatre moM(lc.s, apparemment 
les quatre parties de I’univers correspondant aux quatre 
points cardinaux, dont Soma se « revet », e’est-a-dire qui le 
renfermeiit. au ciel '• antique >; oii il cst allaite par des vaches 
mytliiques, et le vers IX, 74, 6, opposant au « troisieme 
monde », e’est-a-dire encore au monde invisible, les quaire 
.'sources qui dislillent le beiirre au bas du ci«d. .4u vers Vlll, 
89, 10, ou le poetp, apres avoir dit de la parole sacree « reine 
des dieux qu’elle a fait couler le lait de « quatre » femelles, 
ajout(^ : K Mais ott e.st passee sa forme supreme? » Ici encore 
nous trouvons ,au moins une allusion au monde du mystere, 
formellernent oppose dans les deux citations preeedentcis aux 
quatre points cardinaux. Ajoutons que cette opposition etait 
la d’autant [»Ius signilicative qu’il est dit ailleurs quo les 
«cinq» points cardinaux sent sous la loi do Soma, IX, 86,29. 

La formation du nombre cinq par addition d’une unite au 
norabre de quatre points cardinaux est clairement iudiquee 
encore au vers VII, 72, 5 ; ■( Venez, ?> Aevins, de roccident! 
Venez de I’orient, du sud et du uord ! Venez de toutes les 


I. Voir 111, 1 >. 2a et 2:i. 

4, Sur cos rnots, voir ci-dessu.s, p. 7? et suiv. 
3. Ibid, 
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directions avec les richesses des cinq races ! » ll faut rappro- 
cher de ce passage celui ou les suppliants de Brihaspati et 
d’Indra les pricnt de les proteger « de I’occident, du nord, 
du sud, de I’orient et du milieu », X, 42, 11. II est vrai que 
plusieurs interpretes ont place sur la terre co milieu ot la 
cinquieme race qui I’habite aussi bien que les quatre autres 
races. Cette cinquieme race serait la race meme des 4ryas. 
Mais il nous semble beaucoup plus probable quo le nombre 
de cinq races a ete form6, selon la loi dont nous poursuivons 
ell ce moment I’etude, par Taddition d’une unite correspou- 
dant au ciel ou au monde invisible. Et en effet, il est question 
au vers IV, 42, 1 de la race de « I’enveloppe supreme)) sur 
laquelle regne Varuna. ISous reviendrons d’ailleurs sur les 
cinq races dans la section suivante. 

Nous passons au nombre sept. Il est tres-possible que ce 
nombre ait eu a I’avance une valeur mythologique indepen- 
dantc. Mais il est certain que les /tishis Font tout au moins 
decompose en six plus un. Il est certain aussi que les seuls 
passages oii ils nous aient laisse une explication de sou ori- 
gine vraie ou fausse, mais tcdle en tout cas qu’ils I'enten- 
daient eux-niemes, sent ceux ou ils le forraent par addition 
d'une unite au nombre de six mondes, comine en general les 
seules applications directement naturalistes qu’ils en aient 
faites sent cellos qui ont ete signalees a I’avaiico, et que nous 
retrouvorons plus loin, dans les I'orinules concornant los sept 
mondes ou les sept parties d’un meine monde. 

L’auteur du vers X, 14, 10, voulant celebrer riininensite 
do Yaina, dit que les six mondes et le grand « uniiiue >■ sent 
roufernies en lui F II me parait evident que le grand <> unique » 
est un se[)tidme monde. Cette forniule doit etre en effid, rap- 
procheo de cello que nous rencontrons dans riiymno I, 101, 
au vers 0: « Ignorant, j’interroge ici les savants, les sages, 
iiour savoir, inoi qui no sais pas : celui qui a etaye cos six 
mondes on les separantles uns dos autres, quol (autre) wiiqtte 
'a-t-il etaye) sous la forme du non-ne?)) Les mots que jo 
sous-entends sont uaturellement suggeres par le contox'e, et 
surtout par le commencement du vers suivant : « Qu’ii jmrle 
ici, celui qui le connait, le sejour cache do ce bel oiseau ! » 

i . Ainsi tjue les ditVei.'eiits metres. On jiourraii. entendre tiussi u j’opnseat 
sur iui o. [yd premiere lormule « il vole a travel's les trois coupes a Soma )> 
cuotierit sans doute une allusion a Ja division ordinaire de runivers en trois 
inundes. 
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Le sejour de I’oiseau * est precisement ce septieme monde, qui 
s’ajoute aux trois terres et aux trois ciels. Ce n’est pas tout. 
Varuna est au vers 10 de riiyiiine VIII, 41 , compare ou assi- 
mile a ce non-ne que nous venons de rencontrer au vers I, 
164, 6. Lui aussi,*il a etaje les niondes, et il n’est pas impos- 
sible que le singulier dydm, succedaut au duel rodasi « les 
deux mondeso, designe dans ce passage le monde invisible, 
oppose la a deux mondos visibles, au lieu de I’etre, comme 
dans les passages precedemment cites, a six raondes. En 
tout cas, au vers 9 du meme hymne, ou il est aussi question 
de trois terres et de trois <fespaces supremos », c’est-a-dire 
de trois ciels, le poeto, apres cette enumeration, ajoute que 
.Varu?^a regne sur « sept ». C’est la, si je ne me trompe, line 
confirmation decisive de notre interpretation des vers X, 
14, 16 et 1, 164, 6. Les «sept» sent les trois terres et les 
trois ciels auxquels s’ajoute le monde situe au dela des trois 
ciels ^ 

On trouvera, dans la section suivante, un nouvel et frap- 
pant exemple de la decomposition du nombre sept en six plus 
un. Il nous sera fourni par le vers 16 du memo hymne 1, 164, 
dont le vers 6 a ete cite deja tout a I’heure. Nous rcleverons 
en outre de nouvelles applications de notre loi dans la for- 
mation de norabres superieurs a ce nombre sept auquel nous 
nous arretons provisoirement*. 


1. Voir j)1us haut, p. 77. 

2. C’ost poui-tHre par uue allusion a lamome division del’univcrs que doit 
etre exjiJirjuee la iorinule etrange du vers JV, 45, 1. On verra plus turd que 
le char des Acvins seruhle quelquefois epxler Tunivers en grandeur. D'autre 
part, ou salt deja que les moudes ont ete representes comme des cavales. 11 
se jieut iloiic que les a trois puires de clievaux » placees o dans ce char »> 
represenient les six mondes. L’ outre pleine de li(]|ueui' » qui s'ajoute 
comme o cjuatrieme » a cos trois paires de chevaux, et pai' con seijiient comme 
septieme au nombre de six rrioades, serait le monde invisible. 

3. Les nombre.s exi)rimaiit des divisions df 


COU miioi . V. i i .l Uju ira ue I UX UlrtVao 

est la « quHtrieme X, !>5, lU, ce.ile qui suit le nombre mythologique de 
trois annees (voir plus haul, p. 117, nor.e 2^ et que le jour du sauvetage de 
Rebba est le « dixieme », succtuhint aux neuf jours et, aux neuf miitsfet a la 
dixieme nuit), I, lid, 24 {ibid., p, 1 18, en note). 
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SECTION III 


RAPPORTS DES DIFFERENTS XOMBRES MYTHOLOGIQUES 
AVEC LE» DIVISIONS DE l’eSPACE 

II est maintenant etabli quo I’linivers a ete divise par les 
/iishisen six, sept, iieuf ou vingt et un,aussi bien qu’en deux on 
trois mondes, et en cinq, aussi bicn qii’en qiiatre regions cardi- 
nales. Iteste a prouver que dans les diverses fonnuJos inytlio- 
logiques ou figurent les niernes iiombres, la signification do 
ces nornbrcs pout ct doit, le plus souvent, etre clu'rcliee dans 
une allusion aux differents sjstemes do division do runivers. 
Mais, avant d'entreprondro cette demonstration, j’ai a pro- 
venir des rnalentendus possibles sur la porlee (jiio j’entends 
donner a nia Iheorie et a indiqucr dans quelle inesurc I’appJi- 
cation rrden semble legitime. 

I)’abord, il faut remarquer qu’en regard des nornliros iuy~ 
thologiques correspondant aux divisions do rospace, on en 
rencontre aussi dans les hymnes vediques qui correspondent 
aux divisions de la duree^ Tels sont le nombro douzo qui 
est celui des mois de rannee, I, 25, (S ; VII, 103, 0, (d. lo 
nombre trente, qui est celui des jours du mois. An vers III, 
55, 18, les cbevaux atteles sur six rangs, cinq par . cinq, sont 
sans douto ces trente jours. Dans rhymiie 1, IG-D qui nous a 
fourni deja, et qui nous fournira encore plusiours textes des 
plus significatifs sur le rapport des nombj'os myiliologiques 
avec les parties de Tunivers, et dans an vers memo (12) on 
figurentplusieurs nombres doniies paries divisions de respace, 
les « douze formes » du pere inysuu'ieux no peuvoiit eveillor* 
d’autre idee que cello des douze mois. 11 on ost do memo des 
« douze rayons » de la roue de la Loi, mentionnes dans le \ ers 
precedent, avec 720 fils reunis par couples, qui sont les 3G() 
jours et les 360 nuits de rannee. Lo inenie produit de 30 ]>ar 12 
se retrouve au vers 48 dans les 360 chevilles mentionnees avec 


1. L'^s flix (loi^ts (lu sarri lira tcur, out foTuaii a hi mythologie vi'fliijUt* 

uii nonii)ro <lont aous avons j'lusieurs fois deja h* ics {'»r 

mule^s coiicei’iianl Agui ou Soma. D'aniioii noiiiluas 01.0. i-u <'Sie 
il la rut'da-njuf. aiiKsi rjue les vaclies a u iiuil jUods », 11. 7, a, nuus *'in 

}Ki,ru iHre des jiHeres coinjiosees de liuit syllaSes. 

BKeoAIf;^^;, t// Rplh/iim vednirr. if. 
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les douze jantcs repr^sentant les douzo mois. Quant aux trois 
moyeux de la roue unique, dont il est question dans le m^me 
vers, cf. 2, on ne pent afflrmer qu’ils representent les trois 
saisons de rannee*indicnne : les nombres erapruntes aux divi- 
sions de Tcspace flgurcnt en eiBFet souvent dans Thyrnne 1, 164, 
a cote d’autres nornbres empruntes aux divisions de la duree. 
Mais on ne saiirait non plus niGiT a priori la ]egitimit4 d’une 
interpretation du nombro trois par le nornbre des saisons. Ce 
rneme noinbre pouvait tHre aussi donne par la division du jour 
en trois parties, le matin, le midi et le soir, auxquelles cor- 
respondent les trois savana ou les trois pressurages du Soma\ 
cornrne le nornbre deux pouvait I’^tre par Topposition du jour 
ou de J'aurore et de la niiit. 

D’autre part, on ne pourrait, sans meconnaitre le carac- 
tere propre des nombres consacres, pretendre que ceux qui 
les emploient entendent toujours en faire une application 
precise. Jo ne crois pas, a la verite, qu’on en apprecie suffi- 
sainment la valeiir qiiand on les considore uniquement 
cornrne rexpression d’line « pluralite irubHerminee ». II so- 
rait plus exact, cornrne j’espere lo rnontrer plus loin, de dire 
qirils sont rexpression d’uno '« totalite », qu’ils designont 
les groupes formes de tons les etres ou de tons les objets de 
memo nntiire. Mnis je ne ferai aucuno difficiilte d’admottre 
qirils ontpn cHre employes souvent sans allusion directe a 
line formation systematiquo de ces 'groupes. 

Je vais plus loin, et j’adjnets que les nombres trois et sept, 
par exernple, qui ont une valeur mythologiqiie chez les pen- 
pies les plus divers, out pu, le second surtoiit'% n’etre ratta- 
cbes que par line adajjtation secondaire aux principcs parti- 
ciiliors de raritlimtUique mytliologique du A*ig-Voda. 

Est-ce a dire que nous n’ayoiis pas a nous occupor de ces 
principes? I/interpretation que les /iishis ont pu faire eux- 
memos des nombres mytliologiquos usites dans leurs for- 
mules, lors memo qu’ello ne nous en revelerait pas I’origine 
veritable^ ne garderait-ellc pas son interet, je dirai plus, ne 
serait-elle pas le cote le plus interessant de la question dans 
un livre consacre a rettidc des conceptions religieuses des 
Aishis? 

IVun autre cote, Tusage en quelque sorte mecaniquo qui a 
[HI etre fait souvent de ces nombres 6tc-t-il lour importance, 

). Voir le O'oiairhie pressurage, 1, 101, 8, et passim, 
i.. Voir plus haut, p. 1127, 
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soit aux formules particulierement precises, suit aux rap- 
prochements de tout genre qiii nous invitent a leur recon- 
naitre une signification determinee, conforme d’ailleurs au 
systeme general de la mythologie vedique?» 

Enfin, la possibilite constatee a priori d'expliquer certains 
(Ventre eux, par exemple les nombres deux et trbls, par ies 
divisions de la duree aussi bien que par cellos de Tespaco, 
nous interdit-elle de rechercher laquelle de ces interpreta- 
tions repond le mieiix aux preoccupations liabituelles des 
auteurs des hymnes? 

La derniere question pent passer pour resoluo par les cha- 
pitres precedents, on les principaux emplois des nombres 
deux et trois ont ete deja etudies. Nous y avons reconnu 
autant d’allusions a la division de I’univors en deux et en 
trois mondes. Quant au iiombre sept, que nous avons re- 
serve pour ce chapitre^, il parait avoir ete, dans la periode 
des hymnes, sans auciin rapport avec les divisions de la 
duree; et longternps encore apres cette periode, lo mois n’a 
ete divise qu’en deux moities corrospondant a la croissance 
et a la decroissance de la lune, et non on quatre semainos. 

Commengons mairitenant Texposition des arguments qui 
(Joivent nous^ conduire a. rattaclier, sous les reserves iridi- 
quees, les divers emplois de la plupart des nombres mytholo- 
giques, aux diflerents systemcs de division de l'iuiiv(‘rs. 
C’est principalerncnt sur le rapport des em])Jois du nombr'e 
sept avec une division de runivors en sept mondes que 
‘levra porter Teffort de cette arguirKmtation. 

Nous constateroiis d’abord ranalogie des emplois du nom- 
bre sept avec les emplois doja. conniis des nombres deux et 
trois. 

Agiii ira pas seulemerit deux on trois sejours’. II prend 
aussi sept « places » difTerentes, X, 4, cf. IV, 5,^0. II ifa 
pas seuleinent deux et trois meres ou epouses '*^; sept epouses 
enfaiiteiit aussi pour ce « male », IV, 1, 12 ; il a sept meres 
ou nourrices, III, 1, 4. 

Aux deux et aux trois meres ou epouses de Soma % il 1‘aut 
pareillement joindre les sept vaches qui mugissent apres lui, 
IX, 86, 25, les sept samrs qui sent les meres de ce « petit », 
IX, 86, 36. 

1 . I, p. et 

II, p. « 

3. II, 53-:i4, 
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Les sept vaches, V, 43, 1, les sept soeurs, X, 5, 5; V41. 

II, 4, et g^n^ralement les sept formes d’un element femelle 
quelconque figurent m^me plus souvent dans les hymnes que 
la forme, double oli triple du merae element. 

Comme il y a deux mers ' et des eaux qui coulent triple- 
ment, VII, 101, 4, ou uiie riviere, la Sarasvati, qui a trois 
sejours*, il y a aussi un septuple Sarasvati®, sept eaux 
meres, VIII, 85, 1, sept rivieres, V^. 0, 4, ou,,selon I’ex- 
pression du vers I, 34, 8, des rivieres « formant un groupe 
de sept meres ». 

Ed regard des trois « parts » du beurre *, on pent placer 
les sept offrandes, X, 17, 11, avec les sept cuillers, 1, 58, 7. 
La dakshind, e’est-a-dire le saiaire du sacrifice, est egale- 
ment septuple, ou, scion roxpression du vers X, 107, 4, se 
compose de « sept meres » (cf. I, 31, 8). 

Aux deux et aiix trois formes de la parole sacree corres- 
pondent pareillement sept prieres, sept chants, I, 164, 24: 
Val. 11, 3, la c< septuple especc de chant w, X, 32, 4. Les 
sept prieres figurent souvent, comme les sept rivieres du 
reste, IX, 60, 6, dans les fonnules concernant Sorna, IX, 0, 
4. Comme les sept rivieres, IX, 92, 4, elles le purifient, IX, 
15, 8, ou I’excitent, iX, 8, 4. Les sept samrs qui excitent 
Soma avec des prieres, IX, 66, 8, sont sans doute aussi les 
prieres elles-memes, ainsi que les sept meres qui 1’ « ins- 
truisent IX, 102, 4. 

On compte encore sept pretres ou /fishis, IX, 02, 2, sept 
sages, X, 114, 7, sept hutri, IX, 114, 3, X, 35, 10; 61, 1, cf. 

III, 4, 5, qui s’ernpresseiit autour de Soma, IX, 92, 2, ou 
d’Agni, ill, 10, 4, leqiiel regoit repithete saplahotri « qui a 
sept sacriticatcurs v. III, 29, 14. iMais le groupe de,s sept 
pretres rappelle lui-meme un couple de sacrificateurs deja 
etudie .et pimt etre aussi rapproche d’une triade que nous 
etudierons plus tard, celle des /tibbus. 

Autres rapprochements du meme genre : les deux et les 
trois asscrnblees du sacrifice precedemment signalees et les 
sept assemblees, VIII, 81, 20, ou, ce qui revient au m^rae, 

1. I, p. 254. 

2. I, p. :!27. 

3. I did. 

4 . |). 2G4 . 

5. I, r>. :^‘j0 et |), i288. 

t;. I, 

7. J, p. l^'O. 
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ohaque sacrifice u’etant oJfTort quc par un seal sacrifiant, 
havishmat, les sept sacriflants, X, 122, 4; — les deux races, 
I, 131, 3; 141, 11; VI, 1, 5; IX, 70, 3; VjH, 4, 7, qui sent 
certaiiienient au vers IX, 86, 42, les liomrnes et les dieux', 
ot les sept races dont il sera question plus bas*. 

Or, le rapport des nombres deux et trois avee les divisions 
de Tunivers dans lesforinules relatives aux differents sejours, 
aux differentes naissances, aux differeiites formes d’Agni, 
n’cst, je crois, conteste par personiie. On aura sans doute 
admis aussi sans peine une interpretation semblable des 
memes nombres dans les formules qui concernent les rntu'es 
et les epouses d’Agni. Tout ce qui a ete dit d’Agni a paru 
egaiement applicable a Soma, et aux meres et aiix epouses 
de Soma qui est, dans la mjthologie vedique, cornme un 
Sosie d’Agiii, et qui semble souvent confondu avec lui dans 
un personnage male non autreinent deterniiiui Enfiii, nous 
avons rcconnu que Tidee d’un sacrifice avait ete attachee a 
la manifestation d’Agni ou de Sorna, el des elements femelles 
consideres cornme leurs meres ou leurs epouses, non seule- 
mentsous leurs formes terrestres, mais sous leurs doubles et 
sous leurs triples formes correspondant aux deux et aux trois 
mojides. C'est deja une raison de croire que le iiombre sept, 
au moins dans ceux de ses emplois qui sent exactoment pa- 
ralleles aux emplois des nombres deux et trois, a jm eire 
dans un rapport analogue avec un autre sjsteme do division 
de Tespace. 

li’application la plus frappaiite peut-etre <]iii puisse etre 
faite de ce raisoniieinent (Tanalogie est celle a laquello don- 
iieutlieu les sept tresors distribues par Agni, V, 1, 5, et par 
Soma et Kudra, VI, 74, I, ou demaiides a Indra, II, 19, 7, 
'luand on les rapprocln? des formules si frequentes ou il est 
qiiestioa, non pas sim]>lenient et \ aguement do deux, VI, 19, 
10, ou do trois tiaLsors, mais (‘xpiessernent des richesses du 
ciel et de la terre, 11, 14, 11 ; IV, 5, 1 1 ; V, 68, 3 ; VI, 59, 
VII, 97, 10 ; IX, 14, 8 ; 19, 1 ; 29, (> ; 63, 30 ; 97, 51 ; 
100, 3, cf. VII, (), 7 ; 38, 5; VIII, 25^ (!, ou de la ricliesse 
inferieure, de la moyenne et de la superieure, VII, 32, 16, 
cf, I, 27, 5 ; VI, 25, 1, e’est a-dire des richesses du ciel, de 
la terre et de ratrnosphere, IX, 36, 5; 64, 6, cf. Ill, 51, 5. 

Co' n’est pas que les sept pretres, par exomple, no puissent 
^‘tre, dans certains cas, sept pretfes humains. Mais les se}>t 

1. P. ua. 



prtH.ros du sacrifice reel ne sont que les successeurs des sept 
/fishis ancicns, IV, 42, 8 ; X, 109, 4, des sept sacrificateurs 
de Manu, X, 63, 7, des sept pretres qui out pris part aux 
exploits mythologiques d’Indra, III, 31, 5. Au vers IV, 2, 
15, les pn'^tres actuels soiihaitent eux-memes de devenir les 
sept pretres anciens, les A7?giras, fils du ciel (cf. les sept 
chantres nes du ciel, IV, 16, 3), c’est-a-dire de renouveler 
les exploits des A^igiras. Les sept pretres anciens sont les 
sept « inslitutours )), dhdtri, du sacrifice, IX, 10, 3, ceux qui, 
comme les out institue Agni sacrificateur scion les sept 

lois, dlidmariy IV, 7, 5, cf. IX, 102, 2, et le vers X, 130, 7, 
les appelle exprcsseinent les sept /?isliis « divins ». C’est na- 
turellement a cetteconceptioii.de sept fondateurs du sacri- 
fice que nous nous referons dans notre tentative de preciscr 
la valour mytliologique des formules telles que « les sept 
pretres ». 

Qiielqiies explications seront aussi necessaires sur la for- 
mule des « sept rivieres ». On admct generalement que les 
/Iryj^s do la periode vedique designaient ainsi le pays qudls 
habitaient. Mais sans le temoignage des inscriptions de Da- 
rius, d’oii il resulte que les anciens Perses doiinaient en effel 
ce nom a Tlnde, et a no consulter que les hymnes vediques, 
on pourrait presquo douter que la forrnulo en question ait, 
jamais cu aucuiie signification, geograpliique. En tout cas, 
J’origine en est purcrnent mythique, et le passage meme on 
Ton pent pretendrc avoc le plus de vraisemblance qu’eile de- 
signe le pays des Aryas, VIII, 24, 27, est caique sur ceux qiii 
decrivent les victoires d’Indra au milieu des rivieres celestes. 
Au vers X, 49, 9, les sept rivicmes qu’lridra fait couler sur 
la terre sont sans doute les memes sept rivieres qu’il delivre 
en combattant le demon, I, 32, 12 ; II, 12, 3 et 12; IV, 28, 
1 ; X, ()7, 12, ot qui aceroissent ses propres forces, X, 43, 3. 
Toutessai d'interpretation du nombre sept dans son applica- 
tion aux rivieres doit porter exclusivemeiit sur les rivieres 
mythologiques. 

Les sept rivieres semblcnt, au vers I, 141, 2, reunies 
dans un seal et memo mondo, celui de ratmospliere. Dans 
ce passage, Tun do ceux ou sont enumerees les trois nais- 
sances d’Agni quo nous avons coutume de rapporter aux 
trois mondes, Ic j)Oete place la sccoiide naissance du feu 
chez les sept meres, ou, ce qui revient au m^me, dans le 
laiigago des /?isliis, chez des meres sept fois propices, Ces 
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sept meres paraisseiit bien etre les memes quo I’auteur du 
vers IX, 70, 4, appelle les meres « du milieu », c’est-a-dire 
sept rivieres atmospheriqucS. 

Mais rattribution faite a uri seul moiidod’uu grcupe dont 
la formation repond, selon nous, a un systemc de division 
do I’uriivors entier, n'a^ rieii de contradictoire avec nolt <‘ 
tlieorie. Nous pouvoiis citer tel exemple de cot emploi secon- 
daire ddni nombre, ou il n’est possible d’entretenir aucun 
doute sur Torigine du nombre lui-rneme. Les trois naissances 
d’Agni ont certaiiiement etc rapportees d’abord aux trois 
nombres. Host copendant question au vers IV, 1, 7, de trois 
naissances « siiprfimes a d’Agni, coriirne au vers V, 47, 4, de 
a triples vachos siipremes ». On coraprondrait parfaitoment 
que de Tidee de sept femelles et de sept rivieres correspon- 
dant aux sept mondes on fut passe pareillement a celle de 
sept femelles a du ciel I, 72, 8 ; III, 1, (>, cf. 4, ou de sept 
rivieres atmospheriques. 

I^e meme, en ofiot, que des systemes de division appliques 
d’abord a rutiivers entier Tout ete ensuite a ses diverses 
parties, lo nombre des formes d’un memo element donne par 
un de ces systemes pouvait aussi etre attribue secondaire- 
rnent a chacun des mondes. Quelqiiefois meme, comme les 
nombres primitifs des mondes ont ete multiplies Tun par 
Tautre, ceux qui cxpriinont la soinrno des formes d’un memo 
(dement dans diffeu'ents systemes de division de ruiiivei's 
Torit ete egahmient. Le vers X, 45, 2, pourrait etre entendu 
on ce sens qii’Agni a trois fuis irois formes. En tout cas 
certaines formules substituent aux sept places d’Agni trois 
iois sept places qu’il embrasse dans son immensitd, I, 72, 6, 
aux sept tresors, trois fbis sept tresors, I, 20, 7; Val, 11, 5, 
aux sept vaclies, trois fois sept formes de la vaclie, VII, 87, 4, 
trois fois sept femelles traites ou tekd^s par Soma, IX, 80, 
21, et aux sept rivieres, trois fois sept rivieres, X, 64, 8. Au 
vers X, 114, 7, le sacrifice, assimile a un char, quo « sept )> 
sages conduisent pAr la parole, et qui a a quatorze » autres 
« grandeurs », paraitetre un sacrifice a vingt et urie formes. 

11 est vrai que les vingt et une formes de la vache sent au 
vers IV, 1, 16, appelees trois fois sept formes « supremes », 
et que levers IX, 70, 1, nous montre trois fois sept vaches 
donnant leur lait a Soma dans le ciel antique ». Au vers 
VIII, 58, 7, le sacrificateur souhaite d’etre reuni dans le 
“ sty our de Tami e’est-a-dire dans Ic monde de rimmorta- 



lite oil regiie Soma, a trois Ibis sept persormages, non autre- 
inoiit (lesignes, mais qui sont vraiseniblablement vingt et un 
saerificateurs mythiriues. D’autrcpart, les rivieres qiii coulent 

triplement sept*]»ar sept »>, e'est-a-dire los Adngt et une 
rivub’es figureut au vers X, 75, 1 en lete dbm lijmne con- 
sacre aiix rivieres reelles; d‘o\i on pourrait conclure que les 
Wishis ont quelqiiefois compte, non seulement sept, mais 
vingt et une rivieres terrestres. 

Ainsi apres cette operation de raritbnietique mythologique, 
qui consistait a repeter un nombre donne parun systerae par- 
ticulier de division de runivers autant de fois qu’il y avait 
do rnondes dans un antr'o >systeme, iJ faiit en tout cas admottre 
un(‘. application des noinlires ainsi formes, qui sernble impli- 
([Uer un cornplet oiibli de Jour signification supposeo. Cepere 
dant, nuune quand Vnn des nonibres qui nous paraissent 
correspondro a rciisemble des rnondes est confined, s’ii ost 
perrnis de parler ainsi, dans un soul rnonde, au lieu d’etre 
rep(be [)our chacune des parties do runivers, la. tendance qui 
))onait lo.s /fishis a faire de toutes leurs formiiles arithme-' 
tiques autant d’expressions de Yufrif/nile des elements de leur 
mythologie, ne perd pas toujours ses droits. 11 arrive alors 
qufdquefois quo par une addition analogue a celle que nous 
avons etii(lio(‘ dans la secoiub', seciion de ce chapitre, mais 
pour un objet inver.'C. ils aiignnnitent d’nnc unite le nombr(^ 
l;i‘anspor*te dans le end on dans respace invisible, afin 
de reinlro a la terre on a rospace visible la part qui 
doit leur appai'ioiiir dans la formation do tout groupo 
mythique. 

J'expliijue ainsi los quatr(* pieds du Purusha, doiit trois 
soul dans le ciel et un sur la terro, X, 90, 0 et 4. Lc nombre 
des inods d’un etre mytliique est rnbiuairement le 
raeine que celui de ses clivers sejouixs. La parole, 
vac, a aiissi quatro place’s ou sc^Jours ; trois sont caches, \v 
quatrierne est cc’liii dc’ la parole huniaine, I, 164, 45. On pout 
comparer encoj*e le « remcble » nnifjac de la terre oppose aux 
deiixetaux trois rernedes du ciel, X, 59, 9. Lnfin, au vers. 
4() de riiyinne nujuial X, cS5, repoux mortel est appele lo 
a quatrierne epoiix, par opposition aux epoux divins de la 
fiancee. Ne serait-il pas peianis de voir la une nouvelle trace 
de Fusage mytliiqur’ qui consistait a atdribuer a la terre la 
deriiiero unite du nouibre qnatre en reservan*t les trois pre- 
mieres au ciel ? L’eniimeration des (ipoux divins, Soma, Gan- 
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dharva, Agni, pourrait bien n’etre qu’unc interpretation 
secondaire d’une triade celeste d’abord indetorminee 

L’objet detoute la discussion qiii precede etait de prevenir 
]es objections qui pourraient etre tirees d« certains eruplois 
dll nombre sept centre notre idee de chercher un rapport 
entre les divers groujies mythiques auxquels il a ete appli- 
que et la division se[)tenaire de Tunivers. Cette idee nous 
avail paru natnrellernent suggeree par Tusage entierement 
analogue quo les /fishis font du nombre sept, d’une part, et 
des nombros deux et trois de Fautre, dans des formules ou le 
rapport des nomlires deux et trois avec les deux et les trois 
mondes a pii etre directernent etabli. Elle vaetre appuyee sui* 
des analogies uouvelles. Ce ne sont pas seulement les nom- 
bres deux et trois qui s’echangeiit dans lesformules mythiques 
avec. le nombre sopt. Ce sont aussi les nombresqiiatreet cinq, 
donnes, Tun par la. division de runivers en quatre regions 
deJirnitees par les quatre points cardiiiaiix^ fautre par le 
nombre prtbjedent, aiigmente, ainsi quo nous favonsYU, d’une 
unite correspoiidant a 1 espac(‘ invisible. 

En regard des denx, des trois, <les sept assernbleos, des 
deux races et des 'sopt races, nous reneontrons, et meme 
beaucoup plus souvent, cinq races, IJ, 2, 10; JV, 38, 10; V, 
•'it), 2; VI, Gl, 12; VII, 15, 2; 75, 4. Les cinq races irivoquent 
Indra, VIll, 52, 7, ('4 on pent entendre en ce sens fepitliete 
jHincajanya ap[diqude a cc dieii, 1, 100, 12; V, 32, 1 1. 

Quand Ja memo epitli^4<i est ap|)Iiquee a Agni, IX, 6G, 20^ 
a Agni quo les cinq races lionorent pareilUuiKmt de lours 
sacrifices, X, 45, G, elle offre un interet particulier. Agnien 
rffet n’est pas seulement, cornine Indra, folqot d’un ciilte ; il 
<'st liii-meme f instrument de ce culte, et din' de lui qu’il est 
lionore on « oint » VI, 11, 4, par les cinq races, e’est en 
^omme lui attribuer autantde' sejoiirs, a cote des deux, des 
trois et dos sept sejours que nous lui connaissons deja. La 
meme observation parait applicable aux passages concernant 

1. Nous avous explique les /pif».t.re formes dUndra par J’addition d'une 
unite eorrespomUint au nionde invisible. C'est au eontiaiire en ta/it qu’ii 
.‘u'coiiii>lit se,.s exploits dans le monde visible qu’il parait meriter le nom 
d*> quai.rioine //(lit>a, Val. 4, 7. Le nombre des ddityas etaiii pone de 
trois a sept, on a, oppose de rneriie aux sept ddityas, ([ue leur mere Aditi 
a omniencs cliez les dieux, un liuitiorne ylditva, MarUwda, (pi’eJle n rejete, 
:X, Ity S et !>•. Mais rinterpretaiion de ce raytiie iie pourra etre donnee 
avec qiiebjue c'arle qne dans fa quatrieme partie (Ilf, p. 107i. 

2. Lf ;i Airi. fraite dans !ai vedique, ninsi ((ue la j>lupart 

des aiunen.s jjretres, comme uue personaiiication d'Apui, 1, 117, 3. 
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Ics rapports do Soma avec les cinq races, IX, 92, 3. II est en 
offet ((prepare » par ces cinq races, IX, 14, 2, cf. 65, 23. 

Lc nornbre cinq est egalement employe dans les formule^ 
conpernant les ferm^lles mythiques er y joue irn role analogue 
a celui des nombres deux, trois etsept. Aitisi il est question 
au vers X, 55, 2, de cinq « amantes » dont rarnant parait etn^ 
Soma ’ , 

Au lieu de cinq, c'est quatre femelles seulement qui 
flgurent comme « donoant du beurre y> au vers 5 de riiymne 
IX, 89 a. Soma. Elies rappellent les quatre mondes dont Soma 
se revet, opfjoses an « eiel antique on trois fois sept vaclies 
lui dpnrient lour lait, IX, 70, 1, et les quatre sources qui 
distillent le beuia-e au bas du cie], opposees au troisierao 
rnonde, IX, 71, 6, c’est-a-dire les quatre points cardinaux. 
Au vers VIII, 89, 10, les qilatro femelles qui donnent lour lail 
sent opposees a peu pres de rnikne a la « place supreme » de 
la parol e^. 

II y a aussi en regard des deux mers, de la Sarasvati aux 
trois sejours et des sept rivieres, quatre rivieres, I, 62, 6, 
correspondarit evidejument aux quatre points cardinaux, et 
appelees ((inrerieures)> , sans doute par opposition au cinquieme 
[joint cardinal, c'est-a~dire au ciel on au rnonde invisible. 

Apres les sept tresors, les tresors des deux et des trois 
mondes, il faiit [jareillement citer les quatn^ mers de la ri- 
chessc, IX, 33, 6, cf. X, 47, 2, et les richesses des cinq 
races, J, 176, 3, cf. 1, 7, 9; VI, 4(>, 7. 

Comme il y a deux, trois et sept pretres ou /fisliis, il y a 
aussi cinq pretres, appeles tan lot les cinq hoivi, II, 34, 14, cl . 
V, 42, 1, taiitot les cinq adlivarnu, 111, 7,7. Nous avons deja" 
rapporie a cos cinq pixftros les dix bras dorU 'il est questioji 
au vers VIII, 90, 13. Il esc tres possible quo rauteur du vers 
V, 47, 4 ait [uireillement ontend'u assirailer a des pretres Jes 
quatre personnages, (‘orrespondant sans doute aux quatr^^ 
points cardinaux, qui doimeui asilo au male rejiresentant 
Agni ou Soma. Cos (piatre personnages etant du sexe raascU' 
lin ne peuvent guore represeuter directement les points car- 
dinaux eux-mernes, et, dans le meme vers, les dix qui nour- 
rissent le male, et qui ne peuvent etro que les dix doigts, 
evoillciit naturellement, comme dans toutes les formules ana- 
logues, rideo d’un sacrifice. 


1. Voir I, |), 

2. I, p. ^280. 
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II faut d’ailleurs rep^ter pour le nombre cinq les observa- 
tions qne nous avons faites p^ecedemment pour le nombr^^ 
sept, et qui etaient applicables aussi an nombre trois. Cl!uoiqu<* 
donne par tin ^ysteme de division appliq>ue a I’anivers en- 
tier, il a pu ^tre secondairement attribue a un soul rnonde, 
sdit au ciel, soit a la terre, Je ne connais aucun passage du 
/fig-Veda oii il soit necessaire de considerer les cinq sacrili- 
cateurs comme cinq pretres reels. En revanche, le vers I, 1U5, 
10, place ensemble au milieu du ciel cinq taureaux, qui, dans 
un hymne consacre a des speculations sur le sacrifice, eveil- 
leiit naturellement I’idee des cinq sacriflcateurs Mais c’est 
surtout la formule des cinq races qui donne lieu a des remar- 
ques interessantes. 

Nous avons deja signale " rinterpretation d’apres laquellc 
les cinq races seraient cinq races humaines, la cinqui(Vme, on 
race du milieu, n’etant autre que la race meme des .Iryas. 
Or il est vrai que les cinq races sembleut aux vers I, 89, 10; 
III, 59, 8, opposees aux dieux, et qu’eHes sent en d’autres 
passages expressement appelees les races « humaines », VII. 
79; 1, dontle sejour s’oppose a ratniosphero etaiici(d, VIII, 
9, 2 . Mais d’autre part les vers VI, 51, II; X, 53, 4et5, on 
les cinq races figureat au nombre des divinites invoqiiees, 
et le vers X, 00,4, qui les place formellement dans le ciel, 
prouvent que les /fishis ont compte cinq races divi- 
nes aussi bien quo cinq races Iiurnaines. premiers 

passages cites ne peuvent done etre invoques contrt^ 
noire interpretation du mythe des cinq races. L'oppo- 
sitiondes cinq races humaines et des cinq races divines nous 
fournit seulement un nouvel et trappant exernple des applica- 
tions secondaires qui peuvent etre faites d’uri nombre expri- 
mant d’abord rensemble des parties de runivers. Les cinq 
races, d’apres toutes les analogies, n’ont pu etred’abord que 
les races do Tunivers entier, cornprenant les dieux et les 
hommes, a savoir les races des quatre points cardiuaux, et 
une cinquierne race identique a celle quo le vers IV, 42, 1 
appelle la (c race de renveloppe superieure )j et sur laquelh^ 
regne Varmia, 

Nous pouvons maintenant revenir a un emploi du nomlu'c 
sept auquel nous ii’avions fait plus haut qu’une allusion, e( 

1. Cf. les taureaux du vers III, 7 , 7, identiques aux sept prtMres et aux 
^iru/ odhi'arijits montionaos dans le lYferne vers. 

2. F. ni. 



comprendre I’origine de I’epithete sapiumdnnHha appliquee 
a Agni au vers VIII, 39, 8. Eile rappellc Tepithete pdnca- 
janya, et, comme les cinq races, les « sept races » qui hono- 
rent Agiii S ont ptp ne devenir sept races « humainos » que 
par une application secondaire d’un nombre applique d’abord 
aiix races de Tunivers entier. De plus, noas lisons au vers 
VI, 7, 6, quo tous les etres croissent sur la tete d’Agni 
Vaigvanara comme sept branches. Voila done bien sept 
races comprenaiit tout ce qui existe. 

S’il est interessant de comparer les emplois analogues quo 
les /iishis font des differeats nombres, il no Test pas moins 
d’observer les rapports que les diflerentes especes de formu- 
les ou figurent ces nombres peuvent et doivenl, avoir entre 
elles. 

Dans le langage mythologique, utresor» et « iiourriture)) 
sont des termes essentiellement equivalents. Si done la nour- 
riture a ((sept places » diflerentes, VIII, 61, 16, il est vrai- 
semblable que les sept tresors viennent aussi de sept lieux 
difl'erents, qui ne peuvent etre que sept mondes. Et comme 
e’est, toujours dans la langue des /?ishis, des oaux quo vient 
toute riourriture, il est permis de croire a un rapport entre 
les sept places de la nourriture et les sept rivieres. 

La ressemblance est bien plus grande encore entre les sept 
rivieres et !’« ocean a sept fends », dontindraet Agni epan- 
chent les tlots, VIII, 40, 5, et qui doit lui-meine etre rappro- 
che do I'etable mugissanto aa sept bouclies)) qu’ouvrent les 
Aevins, X, 40, 8. Or, a supposer memo que cet ocean re- 
preseiilat une seule des trois grandes divisions do Fiinivers, 
l/atmosphere, Texpression « a sept fonds » impliquerait eii 
tout cas I’ideo do sept ospaces superposes obtonus par un 
systtune do division qui^ avant d’(Hre applique a ratmospliere 
seule, Favait tHe a Fuuivers entier. 

On ne peut non plus soparer les sept rivieres qu’Jndra 
delivTC eii tuant le serpent, I, 32, 12; II, 12, 3 et 12; IV, 28, 
1 ; X, 67, 12, des sept forte resses, I, 63, 7; VI, 20, 10; VII, 
18, 13, d’ou elles couleiit apres la victoire dlndra, I, 174,2, 
et des sept pontes sur iesquelles s’etendait le serpent qui les 
retenait, IV, 19, 3, Ces sept pontes olles-mernes rappellent 
les sept [jontes par Iesquelles Soma s’eleve dans le ciel, IX, 
54, 2, et paraissent correspondre a sept mondes superposes. 

I . Si irieine los mces t'ipjxjlees mnnus/dh ne sont pas sirnplemeiit les I'aces 
issues de Manus, jiere des dieux aussi Idea que des liommes (voir I, p. 60). 
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C’est ainsi qu’au yers VI, 47, 4, les a trois » pentes ou Soma 
entreticnt une douce liqtieur sent evidemmeut identiques aux 
trois mondes du ciel, de la terre et de Tatmosphere nomrnes 
dans le mSme vers. M^me rapport sans do^te entre les trois 
fois sept rivieres, X, 64, 8, et les trois fois sept plateaux de 
montagnes, VIII, 85, 2. 

Les sept offrandes et les sept prieres sent dans uri rapport 
evident avec les sept pretres ou ^ishis. La chose est directe- 
mentprouvee pour les prieres par desformules telles que les 
« sept chants dos /hshis » retentissant pour Soma, IX, 103, 3, 
cf. 62, 17, ou les « sacrificateurs aux sept soeurs », IX, 10, 7. 

II y a une relation tout aussi certaine entre les sept pr^- 
tres et les sept « chaines » tenduos par les <x sages » pour 

tisser » le sacrifice, considere comme une td-offe, I, 164, 5. 
Ces sept chaines, ten4ues sur un a veau » representant Agni, 
deviennent au vers II, 5, 2, autant de reiics* tendues sur le 
memo Agni’ qui est appele la le conducteiir du sacrifice. La 
sccondc figure iinplique rassimilation, d’ailleurs frequeiitc, 
du sacrifice a un char. C'est encore le char du sacrifice que 

10 vers VI. 44, 24 nous inontre attele par Soma, et conduit 
avec. sept renes. Les sept nnies soiit,.aux vers 9 et 10 de 
rhymne I, *105, rapprochees des cinq taureaux dans losquels 
nous avons reconnu les cinq adhium/iis^ce qui confirrne Tidee 
d’un rapport avoc les sept pretres. De ce qu’elles seinblent 
la reunies dans le ciel, comme les cinq (ulhvaryus eux-mc^mes, 

11 n y aurait, ainsi que nous Tavons reniarque pour ceux-ci, 
rien a conclure centre le svstfnne general d’intorpretation 
que nous cherchoris a justifier. Au vers III, 6, 2, « les chevaux 
a sept langues » paraissent etre les sept pretres eux memes, 
les pretres aux sept prieres, trainant le char du sacrifice. 

Le soleil aussi a sept renes*, VIII, 61, 16, et sept che- 
vaux, V, 4h, 9, ou cavales appelees Harits, I, 50, 8 et 9 ; 
IV, 13, 3 ; VII, ()0, 3, et, eir raison do ractiori attribuee au 
sacrifice sur les phenomenes, on concoit egalernent la possi- 
bilite d’un rapport entre les sept renes ou les sept chevaux 
et les sept pretres Nous avons constate deja I’assirnilation 
des Harits aux dix doigts II ne paraitrait pas plus etrange 

1. Sur la rene, voir f>lus bas, p. 144. 

iL, Le mot vfwrni ne designe les rayons du soleil (et de Taurore) qii'ea 
vertu de I’assimilatioii de ces rayons a des renes. Le sens de a renes » est 
le seul primitir. 

:i. Cf. I. p. 147. 

4 . Ci- dessus, j). id et 110. 
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qu'elles eusseiit ete assimilees aux sept prieres, aux prieres 
des sept prStres ^ 

Or, d’autre part, les nombres de deux, trois, cinq et sept 
pretres correspondent a ceux de deux, trois et sept assem- 
blees, de deux, cinqet sept races qui sacrifient. Nous sonimes 
ainsi ramenes, pour rexplicatiori des formes multiples, soit du 
sacriScateur, soit de chacan des eJements da sacriiica, trans- 
formes ou non en attelages da soleif a la conception d’un 
norabre egal de sacrifices, et de sacrifices accompJis en 
autant de lieux differents. 

Un autre rapprochement nous conduit a Ja memo conclu- 
sion. II y a une relation necessaire, que nous avons d’ailleurs 
constatee deja % entre les sept pretres ou les sept fonda- 
teurs; dhdtri, du sacrifice, et les sept lois, dhdman^ de ce* 
sacrifice. Or, les sept lois du sacrifice semblent Men 
impliquer par elles-memes I’idee de sept sacrifices dif- 
ferents. Mais la chose est misc hors de ddute par la 
comparaison du passage ou il est dit d’Agni, Tinstru 
merit du sacrifice et le sacriflcateur par excellence, qu*il 
pr(3nd « sept places » pour I’accomplissement de la loi, 
vilatfa., X, <S, 4. On ,voit la de plus que les sept sacrifices 
sont dos sacrifices accomplis en sept lieux differents qui, d’a- 
jmes toutes les analogies, ne peuvent 6tre que les differents 
mo rides ^ 


1. F^lus irtMieralemenl, les chars el les attelages divins soiit souvent, comrae 
qous ie verroiis, coaloiulus avec Ic char et rattelage du sacrilice. De la la pos- 
bil)ilite <rexpliquer daus le nieirie ur.lre d'idees les dilTerenls nombres mytho- 
logiques usites dans la description de ces chars et de ces attelages. Nous 
reviondrous sur ce point tlans I’etude que nous consacrerons a chacun des dit- 
feiviits ilieux. Les dieux eux-memes, si souvent consideres comiae des sa- 
criiicaleurs, torment des gronpes analogues a ceux dos j)retpes mylhiques. 
(Vest ce que nous coiistaterons en particulier pour les ddityas qui sont 
tour a tour au nombre de deux, de trois, de se])t illl, ]). 10:2 ot loilj. Nous 
verruns aufesi quo les (rois pas 'lu di«^a Vishau ('rroisidrne partio;-, corres- 
pondtMir, aux trois uioudes. Entin, en regard du dieu qui tait trois pas, des 
dieux ro par ti s o litre les trois mondes, X, (>5, 9, cL VI, 50, 11; riii, la, etl5; 
VII, 55, 11 ; X, 05, 22, des sept dieux, VIII, 28, 5, et des trois I'ois sept heros 
cornpagnons des exploits d'Indra, 1, 155, (i, on peui placer 1(‘ demon a trois 
letes, X, 87, 10 ; 99, 0, et les sept denVons, ennemis d’Jndra, VIII, 85, 18; 
X, 19, 8 ; 120, 6, dont le noml>re correspond d'ailleurs a ceiui des rivieres 
qu’iU retiennent dans autanl de Ibrteresses. 

2. Oil des differents dieux. Voir la note precedents. 

3. F. 134. 

4. Les sept places d’Agni correspondent jieut-^tre aux sept limites tracees 
par les sages doni il est question au vers X, 5, 6. Celle des sept limites qui 
ijst seule (rauchie ou I'oulee par ceiui qui est u etroitement emprisonne b 
eveillerait assez naturtdleiiieut J’idee d^ la terre, sejour et prison de I’homine, 
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Ainsi la relation des diverses heptades mythologiqnes avec 
une division sept6naire de runivers, suggeree par la compa- 
raison de groupes analogues repondant, soit a la division 
binaire ou ternaire, soit aux .quatre on any* cinq points car- 
dinaux, et directeraent confirmee par lateneur meme do cer- 
taines formules telles que les sept « places » de la nourri- 
riture, les sept (( races » et les sept « places » d’Agni et les 
sept « fends » de I’ocean, Test indirectement pour la plupart 
des autres par le rapport plus ou moins etroit qn’ellesont avec 
les premieres : rapport des sept tresors avec les sept places 
de la nourriture ; rapport des sept rivieres avec Tocean a sept 
fonds; rapport des septpretres et par suite des sept offrandes, 
des sept prieres, etc., peut-etre meme des sept caval(?s du 
soleil avec les* sept races et les sept places d'Agni. Ce n’est 
pas tout. Nous pouvoiis trouver encore a I’appui de notre 
interpretation, tant pour les sept pretres que pour les sept- 
rivieres’, des arguments plus directs; 

Dtya, dans la section precedonte, nous avons annoiice tin 
nouvel exemple de la decomposition du nombre^ 7 on six uni- 
tes correspondant auxtrois ciels ct aux trois terres, plus une 
unite correspondant a Tespace invisible, en ajoutant qu’il se 
rencontrait an vers 15 du meme liymne I, 104, auquel nous 
avions emprunte deja run des passages (vers 0) qui opposent 
le plus nettement aux six premiers niondes un rnondo supe- 
rieur et mysterieux. Or le nombre ainsi decomi^ose est. pre- 
cisement celui des se])t /fisliis : « On dit que lo septierne de 
ceux qui soiit nes eiisembleest iie soul, et que six seuleriKuit 

1. P<?ut-«tre memo pour los se})t cavales du soleii. I.e vors VII, )5 
peut s’euteiidre cii cc sens cpio les sept sanirs HarUs trainont le scrleil a de 
tete eii tete >>, ou, ce ijiii I'evieiidrait. ;ni mevrVe, (proiles l(‘. ti'ainenl, Ini ipii 
est le mail, re a de loiKe lote » . Pe mot m tele » si<|,^nifierait la " sommet ». 
comnie au vers X, 88, 10, cl. ou il desi^nc le somniot de I’univers. Les 
divers(as a fetes n set’aicn t les souimets des dilTerenls rnondes, et rn jipelleraioiU, 
les sept penles (of, la. tetedela monta^aie, VII, 70, ;>), par lesquel iesSoiua 
s’eleve jusqu'aii ciel, IX, ivL 2, en meme tom])S qne les sept letes. coi-res- 
pondant anx (lilVerents rnondes, de I’liYDine, Vdl. ;;,4, de la priOre, X, f)7, 
I, et j^-(meralemeaft de tout efre jnytliique a Tormes inulfiides, III, Jaus 

derniers rapprochements pourraient surtout servir a interjyrt‘t,er 1(‘8 Cormules 
qui nous montrent Indra partageant ses dons (peut-etre les sept rivieia^s), 

« a cliaque lete », VI 1, IS, ^4, on invoque j>ar << chaque tete », J. 12. 

Les divers emplois du mot cirsh/m repete seraient ainsi oxpliques jiar des 
tij^ures toules hizarres <[U.’eIles puisseiit paraltre, oaf. ravamf:i,^‘e (retre 

des fif,au-es vedj.(|ues. On u’en pourrait affirrner autaui de ceile (jtii con- 
sisterait a prendre « tete comme le fait jM. Grassmann, dans le seirs 
vulj^airo. d’ <( individu ». Ajoutons qu’au*vers VI 11, Id, Id, les sei)t r<Mies ' 
du soleil paraissent correspondre aux sejyt places de la nourriiure. 
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des /?ishis fils des dieux sont jumeaux. » Le ^ishi qui est 
neseul, et qui, d’apres la second e partie du meme vers, est 
immobile, ne differe sans doute pas du « septieme frere )> 
dont les ruses, miyd, X, 99, 2, rappellent celles du mediant 
pere, VI, 44, 22. Nous avons remarque deja que la notion 
du mediant pere est mytliologiquerrnmt equivalente a cello 
d’un frere aine, habitant commelui le mondo invisible. Elle 
se confond d’ailleurs avec celJe du rion-ne que nous avions 
rencontr^o au vers t) du memo liymne I, 164. Les formules 
s’expliquent Tune par I’autre , et si la premiere suggere 
naturellement Fidee quo les six /fishis do la secondo sont. 
les /fishis des six rnondes, celle~ci adieve do nous prouver 
que « Tunique » inentionne dans la premiere apres les six 
rnondes est bion un « septieme moiide. Ajoutoiis que les 
desirs a partages » ot <( distiucts » des six /fisliis jumeaux 
sont sans doute lours prieres et que le <( partage » de cos 
prieres rappelle colui do la parole, distribueo en divers 
lieux, quo le vers X, 71, 3 rapporte aux u sept chant res ». 

Le vors X, 82, 2, oppose egalement un personiiage uniqiu* 
a un groupe de iFishis, ot le place u au~dessus d'eux ». Mais 
ce groupe est compose de sepl “ /fishis, ot non plus sevile- 
ineut do six. C’est une application nouvelle du ju'ocede de 
formation des nombres mythoJogiques par addition d’une 
unite. Quand le norabresept, au lieiide se decomposer en six 
plusun, est pris lui-in^me, et e’est le cas le plus ordinaire, 
pour un iioinbi’e simple, il n’implique plus Tidee d’un momb^ 
iiivisibJci ui (run personiiage isole d<‘. ses pareils dans ce 
sejour rnysterieux. Le /^ishi solitaire devient alors un hui- 
tieme //ishi. lie la (uicore le « huitieme pi'etre objet d(‘ 
I’enigme du vc-rs X, 114, 9: « Quel est (;elui qu’on appeilc le 
iiuiticune des pretres ? » Ce n’est peuLetre pas sans une 
allusion au merru' niythe qu’on oppose une huitieme rene aux 
sept renes du sacridee, II, 5, 2. Kn tout cas, je crois qirau 
vers IX, 10, 7, V (( unique » dont la place est remplie (?) 

1. Si meme le mot is/dn iio UesigiTe pas directemeni leurs sacrilices [is/tin 
de yaf?) 

,2. Le rapprochement des vers I, 1G4, 15 et X, SSi, 2 .suUirait pour ecartor 
I’interpretation d'apres laquelle les six /Ushis du premier seraient les six 
saisoiis, le septieme /Ushi represeutanf le mols iiitercalaire, aussi bien (juo 
celle (jui ferait deja des sef)t VUshis ce (^u’ils sout en ell'et deveiius plus tar<l, 
les sept etoiles de la Grande (.)urse. Qu'on remarque particuJieremeiit b* 
conirneiicement ide(ir.i(|ue des seconds hemistiches, tesfumt ii/dani, et Fop- 
positioiide vikiid et de nidhAld, Le i*apport de deux idrniules ne saurait ^tre 
plus etroit. 
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par les sacriflcateurs « aux sept soeurs », c’est-a-dire a aux 
sept prieres », autrement dit par les sept sacriflcateurs, 
n’est pas different de V a unique » que le vers 82, 2 
place au-dessus des sept /iishis. Agni e*st probableinent 
identifie a la fois a ce huitieme /fishi et au pero inysterieux * 
dans le passage, III, 5, 5, ou il est represcnte <( gardant 
sur son nomferiP <3elui qui a « sept tetes ». Colui qui a 
sept t^tes est sans doute un personnage equivalent a lui seul 
au groupe des sept pretres. 

En suivant la serio naturelle des nombres nous rcncon- 
trons, apres les deux sacriflcateurs divins, apres les trois 
/fibhus, apres les cinq et les sept pretres, apres le huitieme 
pretre, deux aulres groupes dc sacriflcateurs mytliiques dont 
le rapprochement va nous offrir une application nouvelle do la 
loi de formation des nombres etudiee dans la deuxieme sec- 
tion de ce chapitre. Le premier est celui desNavagvas dont Jo 
iiom rappelle Topithete saptagu a qui a sept vachos )> donmb: 
a Brihaspati, X, 47, 0. Les sept vaches dc Brihaspati soiit 
riaturellcmerit les sept prieres, ot si le nom des Navagvas si- 
gnifie « qui a ncuf vaches », ces iiouFvachcs ont du ropresen- 
tor egalement neuf prieres, ou les pridros de. neuf pi'etrcs, 
comme les sept prieres sent les prieres des sept /fishis. 
M. Roth et M. Grassmann doiment directement au mot 
navagvale sens de <c nonuple ou « compose denciif >» : Voila 
doncen tout cas un groupe do neuf pnHres dont il faut imnie- 
diatemeiit rapprocher un groupe (b‘ dix pretres (hisignes par 
1(‘ mot daca(/va, et appoles au vers III , 29, 5, par ime sorte de 
pleonasrne, les dix Dacagvas. Les Navagvas et l(\s Daeagvas 
sent, comme les A'>#.giras, auxqucls ils st nib’ent qm'lquefois 
identifies, X, 108, 8, cf., 62, 0, (ranciens sacriflcateurs, 
ancetres des homines, VI, 22, 2; X, 14, 6, qui out les 
premiers offert le sacrifice, II, 34, 12, et accompli les 
diverses oeuvres mjthologiques doiU il est rinstrumenl, V, 
45, 7 et 11; X, 61, 10 (et passim), Mais il est rernarquable 
que le nom de daragini iie soit employe soul que dcMix Ibis, 
11, 34, 12; VIII, 12, 2, et figure dans cin(| autres passages. 
I, 62, 4; III, 39, 5; IV, 51, 4; V, 29, 12; X, 62, 6, a 
cote de celui de navagva^ qui est dc plus emidoye seal 
ueuf fois. Ce sorait deja une raison de croire qin^ le 
niytlie des Daqagvas n’est qu’une derivation du mythe des 

Voir plus }iaut, p. 107. 

- Ibid.y p. 101, ce. aussi Sorna « tete » et ,son iionibril I, y. 

Bkrgatgnk, In iieligion vddiqiie 11. to 



Navagvas. Et en effet 16 nombre neuf est celai des moniles 
dans ]a division de I’univers en trois ciels, trois atmospheres 
et trois terres, pt le nombre dix a pu en 6tre forme par 
addition d’une anit4. 

Pour on revenir aux septpr4tres, la repartition daus des 
sejours divers de ces personnages « qui ont distribu4 la 
parole en divers lieux», X, 71, 3, n’est peut-4tre nulle part 
mieux indiquee qu’au vers X,()4, 5. II y est dit d’Aryaman 
qu’il a sept sacrificateurs (ou peut-etre qu’il resume dans son 
unite le groupe des sept sacrificateurs) ' « dans les diffe- 
rentes races ». 

En regard du « septieme » pretre, on peut placer la riviere 
celeste Sarasvati, quand elle est egaleraent appelee « sep- 
tieme », en m4rae temps que mere des rivieres, VII, 30, 0. 
II semble bien que la- septieme riviere, comme le septieme 
pretre, appartient a un septieme monde, a un monde supreme, 
oppose aux trois terres et aux trois ciels®. 

1. Sopla/totvL Cr. I’epithete saplasvasri <l on ntio a Sarasvati, c’i-dessous, 
[) . 147 , 

La t’orraation du nombre de ((uatre-vingt-dix-neur rivieres n’est pas 
sans quelque analogie avec cctlc forniation ou cette decomposition du 
nombre sept, et g-eneralovnent avec la formation trim nornhre queJconque 
])ar addition d’une unite. Kilo ypmit etre rattachee par Tin term ediaire (rune 
multiplication pat* dix. Le nombre 0!) serait forme par raddilicm, non plus 
d’une unite, iiiais d’une enneado a dix enneades , i’enmiade primitive (danl 
donnee par la division de run i vers 'bn neuf inondes. Ln fait, nous voyons 
je iiomlii’e IH) alterner avec le nombre py, et txjus les deux s'appliquer a des 
rivieres dont le nomln*e est ailleurs lixe a sept, je venx dire a col les qui 
soul ii la fois l(?i theatre et le prix des victoires ordinaires d’lndra sur les 
demons. Ces eires malfaisants qui rotiennent les 90, 1, 80, 8; Li et les 
99 rivieres, I, 3-2, 14; X, lOL 8, dans 90, I, |30, 7; 111, 12, 9, ou 99 forte* 
ressos, I, 54,9; II, 19, 9; IV, 29, VII, 99, 5; VIIL 82, 2; IX, 0), I, soul 
eux-im\mes au noniltre de 99 dans les vers I, 84, 13; X, 4ib 8, comme iis 
son! ailleurs au nombre de sept, on bien le groupe se condense en un seui 
personnage a 99 l)ras, II, 14, 4^ en un demon Cambai’a qui a 99 corps, f/chi, 
cf. (la/in, VI, 47, 2, en un scrpfjut a 99 replis, V, 29, (i. ],;e nombre 99 uue 
fois coiisacre, comme le nombre 7, forme a son tour, par addition d’mie 
unittb lo nombre cent, (rou les cent forteresses, I, 53, 8; VI, 31, 4, renl'er- 
inaut sans doute autant de riviere.s prison niercs : au vers VII, 19, 5, la cen- 
tieme parait rormeUernent opposee aux 99 premieres. A jiropos de ces ''O 
rivieres, remarquoiis (|u;:i ie nomi)re de 33 dieux, 111, 9, 9 ; VllI, 2<S, 1; 30,2. 
semble forme de la mememaniere par addition d’uue triade a dix triades, io 
triade primitive etant donnee par la division de Fiinivers en trois mondes. H 
est vrai qu’aux vers 1, 34, M ; Vlll, 3;), 3 ; 39, 9; IX, 92, 4; Val. 9, 2, les 3;> 
dieux torment trois onzaines. Mais je ne puis voir la qu’une repariitieo 
secoudaire du nombre 33 entre les trois moinies, 1, 139, II. II n’y a dans )•' 
/Fig'Veda aucun autre example de raitributiou d'une valeur mythique ao 
nombre onze, et I’analogie des nombres 33 el 99 est tro}> grande pour qu’on 
puisse songer a les expliijuer de deux manieres diderentes, Ln fait, ie nombre 
,;n dioiix. s’il ne sr reor-imirf' jias ' dans les hymnes, a ete conserve da»!- 
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Dues I’hymne VI, 01 , consacreen eiitiera Sarasvati, eiitre 
le vers 10 ou elle recoit I’epithete sapiunvasvi « embrassant, 
renferniant les sept sceurs », et Ic vers 12 qui Tappelle 
« septuple » et lui attribuo trois sejours, il/ist dit auvers 11 
qu’elleremplitlesespacesterrestrcs,ratmospliere,etuuraonde 
appele rajas qui pourrait bien ici, comme eri plusieurs autres 
passages' designer le ciel ou niemc le inoride invisible On 
voit tout au moins par ce passage que la « septuple 
Sarasvati n’est pas une riviere purement terrestre. 11 va 
d’ailleurs nous fournir I’occasion de deux uouvelles series 
d(! remarques. 

La premiere sc rattacbera a I’ideo d’une Sarasvati « sep- 
tuple ,» ou « embrassant les s(^pt smurs ». Ces sept smurs 
sent naturcllement les sept rivieres. II ne sera pas sans inte- 
let de remarquer a cc propos que la plupart des groupes 
d’etres ou d’objets mytbiques peuvent ainsi se reduin; a un 
seul etre ou objet a formes multiples qui resume le groupe dans 
son unite. Les elements d(! chaque groupe so trouvent ainsi 
ramenes a autant do manifestations d’un prineijx* uni(jiie. etla 
nuiltiplicite de ces manifestations no saurait niicuxs’expliquer, 
dans le systeme general do la mythologic vediquo, que par la 
inultiplicite des mondes. C’est ainsi que nous avons vu deija 
les /fisliis parler tour a tour de trois imiles on de trois fe- 
inelles, et d’un rnrile ou d’une feniellequi a trois formes, trois 
inombres, etc. 

De meme, les sept priercs ne sent quo sept formes dc la 
priere qui, corisidere(! a la fois dans son unite et dans ses dif- 
ferentos manifestations, dovient la ]>i’iere ou riiymuo a s('pt 
fetes, X, (17, 1 ; Val. 3, 4. Ces sept tetes rappoll'ent les trois 
ft'tes d’Agni, I, 146, 1, et de Soma, IX, 73, 1, correspon- 
dant aux trois mondes. L’idee qui a doune naissance au mytbe 
des sept preti'os a aussi trouve une expression equivalente 
dans un personnage unique a sept bouclies, IV, oO, 4; 51, 
4, a sept vacbes, X, 47, 6, ou a sept renes, IV, 50. 4, (qiii 

un nom classique ties (iioux, tridnra. i(irtni reganle comme iin srih.'^tiint uu 
lioiiibre ti'eule-trois, nmis (|ui on lenlito t.ronlo. Aux vors III, !), •) ol 

(), il ost tjuostioii (le (li(;ux, Ce nombre parail. s'btre forme par 

1 additioii successive do mille, cent, tlix triades, el, caprice bi/arre, d iuie 
'-niioade au lieu dt^ Ja iriade linale. l.Ine roniiatioii plus iiileressanto osf cclle 
' u nombre ;> », par addition d’line unite au nomhre all, rapjxdant J’additiou 
' uuo unite au nornbiai OU. Nous avons deya esjiliqim ainsi les :>i cutes du 
'die\al du sacrilico on les rapjirochant des 'M splendours d un dieu uni(./ue 
■fUt iiarait etre Soma (1, p. 

I. \’uir piii^ iiaut, le iroislbme ei Iti /■/////.< supi-dm -. p. M8. 
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aux vers IV, 50, 4 et X, 47, 6, ti’est autre que Brihaspati 
Les sept vaches du maitre de la pridre sent natu- 
rellement les sept prieres sortant de ses sept benches, et ses 
sept rdnes lui servent appai’emment a conduire le char du 
sacrifice septuple. Chacun des groupes de neuf et de dix 
pr^tres designes par les noms de Navagvas et de Dacagvas 
pent egaleinent se fondre en unpersonnage unique du m^me 
nom, le Navagva, IV, 51, 4; IX, 108, 4; X, 62, 6, ou le 
Dacagva, IV, 51 , 4 ; VIII, 12, 2 ; X, 62, 6. 

’ Les Ttishis combinent aussi I’idee de I’unite d’un mdme 
element et celle de ses rapports avec les differents mondes en 
donnant par exemple a un seul male deux et trois meres, deux 
et trois epouses. Ici encore, aux emplois des nombres deux et 
trois, nous pouvons comparer des emplois analogues du nom- 
bre sept. Agni, lionore a lui seul par les sept sac rifle ate urs, 
VIII, 49, 16 ', est le foetus des sept chants. III, 1, 6. 

Dans la conception d’un B/dhaspati a sept bouches ou a sept 
vaches, les deux idees de I’unite du j)rincipo et de la multi- 
plicite de ses manifestaiions etaient exprimees, la premiere 
par i’unite du pretre, la secoude par la multiplicity des 
prieres. C’est au contraire la priere qui est une ot le per- 
sonnage du pretre qui est multiple au vers Vlll, 61, 7, si les 
sept qui traient une seule fernelle sont, cornme il est vrai- 
semblable, les sept prdtros repandant les bienfaits de la 
priere. 

Mais dans le meine passage de Thymne VI, 61, qui vient 
de donner lieu a une premiere seine d’observations de nature 
a confirmer notre interpretation du nombre sept, Sarasvati, 
■avec repithete saptadhdUc « septuple », recevait encore celle 
de Iritihadhuslhd « (jui a trois sejours ». Si ces trois sejours 
sont les trois mondes du ciel, dc la terre et de ratmospheiv, 
dont deux au raoins figurent en effet au vers precedent 
comme « remplis » par Sarasvati, n’j a-t-il pas quelque dil- 
ficulte a adrnettre quo, dans le meme vers, I'epithete « sep- 
tuple » renferme une allusion a la presence de Sarasvati dans 
sept mondes distincts ? L’cmploi simultane, et a ce qu’iisem- 
ble indifferent, des nombres trois et sept n'est-il pas uiu' 
objection centre notre tentative d’attribuer a chacun de ces 
nombres une signification deterrninee ? Jo ne le crois pas. Li- 


i. On pourraii etre lenie d’explii|iier de meme le vers IX, JO, 7, consaert; 
M Soma. Voir cepondain plu.s liaut, p. 
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rapprochement de deux ou de plusieurs nombres mjthologi- 
ques dans une m^me forrnule, comme I’usage analogue qui en 
est fait dans dcs formules distinctcs, ne prouve qu’une chose, 
leur parfaitc equivalence. Mais cette equivalence est elle- 
m4me entierement conforme a notre theoric. Les divers 
nombres que nous avons vus employes les uns pour les autres, 
parce qu’ils exprinient tons, dans differents ^jstemes de divi- 
sion, la somme des parties de I’univers, ont pu, pour la m^me 
raison, 6tre employes, par une sorte do pleonasme, les uns a 
cote dcs autres. Et, en effet, ils I’ont ete souvent. 

Apres la formule relative aux sept formes ct aiix trois sejours 
de la riviere par excellence, qui de plus « fait prosperer les 
cinq races VI, 61, 12', nous citerons cello qui donne « sept 
tetes )) :irhymno « triple », Val. 3, 4, et celle qui mentionne 
un « quatrieme » hymne en ineine temps qu’une priere « a 
sept tetes », X, 67, 1 . Le quatrieme hymno pent dtre la forme 
supreme de la priere. Ce serait un nouvcl exernple de la for- 
mation du noinbre quatre par addition d’unc unite an nombre 
trois. 

Le sacrifice est « triple », il a « cinq voies » et » sept 
chaines (d’etoffe) », X, 52, 4 ; 124, 1. 

Les cinq voies et les sept chaines du sacrifice correspondent 
aux cinq adlimri/ns et aux sept triprus, egalement rapproches 
au vers III, 7, 7. An vers III, 4, 7, ce sont les deux sacrifica- 
teurs divins qui figurent a cote de .sept chevaux representant 
les sept pretres. Les sept prctres sont aussi rapproches des Na^ 
vagvas, VI, 22, 2, ou inerne a la fois des Navagvas et des Dagag- 
vas, 1, 62, 4, c'est-a-diredes neuf et des dix pretres. Les per- 
son nages du Navagva et du Daeagva (|ui peuvent, comme nous 
Tavons dit, se substituer .‘i cos derniers groupes, figurent dc 
meme, au vers IV. 51, 4, a cote de celui qui a sept bouches, 
c’est-a-dire a cote d'un personnage identifie ailleurs a 
Brihaspati et rernplacant les sept pretres 

I,es pretres raythiques sont consideres tour a tour 
comme les fils ou comme les formes multiples du pretre par 
excellence, d’Agni. C’est Agni qui, au vers I, 164, 1, 
est appele le « chef de tribu qui a sept fils ». Mais 
dans le meme vers, a cote de ces sepl fils, on voit figurer Irois 

1. Cf. au vers X, 104, 8, ie rapprochement des « sept eaux )> et des 
’>9 rivieres (et au vers X, 49, 8, celui d*s 7 ct des 99 enriemis d’Indra). 

12, Les groupes dc sept, huit, neuf et dix heros du vers X, 27, lb sont 
peut-ctre aussi dcs groupes dc pretres. 



lT(h‘es qui nc sent pareillement que trois formes d’un element 
unique, le feu. Les nornbres trois et sept >sont encore rappro- 
dies ail vers VIK, 39, 8, on Agni regoit a la fois Fepithete 
tripaslya « qui a trois dernenres » et cello do mplamdnmlui, 
« lionore par les sept races )> \ et an vers I, 140, 1, qui lui 
attribue tout ensemble trois tetes et sept rones \ 

La figure des rones nous rappello rassirnilation du sacrifice 
a un char. C’cst aifisi encore qu’on attelle Soma, a im char a 
frois fends avec Jes prieros des /tfishis, IX, (Vi, 17. An 
vers IJ, 18, 1, le char qui represento le sacrifice a froh fouets, 
srpt rones, ct ynatre jougs 

All vers 12 de IMivmne .l, KVt, lo cepere )) qui a doiize 
formes correspondant aux douze rnois de rannee, et cinq 
pieds correspondant aux cinq j)oints cardinauxj a do plus sept 
roues et six rayons h Nous retrouvons la les nornbres six ot 
sept rapproches dans lo memo hymne dont les vers 6 et 15 
nous out servi a etahlir la formation mytliologi(|no du scicoiid 
de CCS nornbres par addition d'unc unite representant respacc 
invisible a la sommo des trois terres ot des trois eiol.s. Lo 
(( pero » a sopt roues et a six rayons equivaut sans doiito ;i 
lui soul aux six /iishis et an septierne /fishi du vers 15 
Signalons encore, au vers V, 35, 2, la mention successive 
de quatre, de trois ct do cinq races. Les trois races doiviait 
corTesi)ondrH3 aux trois mondos qui tiguront ailieiirs sous le 
nom d(‘ pardveUalu a cote des cinq races, VlII, 32, 22, 
(juelquefois, en effet, I'un des nombros rai)proches esi 
doTine coiame un nombr(i de divisions de I’espace, ou meriK^ 
expi’esserncnt corrune un nomfire de mondfos. Agni, qui :i. 
deux naissances, shdeve au-dessus des trois dels, T, 149, 1. 
Les deux sacrificatours divins saciifiont siir les trois (( pla- 
teaux >», dont run esi ha « nornbril do la t('n*e », 11, 3, 7 Le.s 
sept chants peiKdrent dans les deux (( meia^s », 111, 7, 1 , e’est- 
a-diro dans 1(‘S deux niondes du del etd<‘ la terre. Les dieux 
sont pries iraccorder lour .prot(‘ctiun « selon les sept lois », 
des difierents styours currespondant aux trois pas de Vishv/n, 

1. LittrhMi(-iment '« [tar ii's nu.*es hiimaiiies >' l oir plus liaiit, j). 

*2.. Les fjpithetfis « ;i (.rois tel.es ): (.'I u a sept reiies n soul (JoniU‘(*s au 
vars X, 8, 8 a uue sorte (le thanoii })lns ou molns ('ojiibiKlu avtic Ag-ni caciie. 

n. Saus parlor des dix rames repr<;seMlain. les dix doinr:s. 

4. plus haut, p. .1:20 et 1 4 -i, note i. 

o. On (lorine a,ussi sept roiu'.s c'.i jxkuik.! teiiijis (jU(^ cdiuj r«'uies au cliar de 
S o rri a c t ( 1 e P u s h j . Ci‘. p 1 us bant, } ) . 1 4 :2 , h utti 1 . 

(>. Au vers X, IVi, O, Ir dieu aux 114 spleiulciurs (voir I, p. 21]) est rej)i'e" 
■a.'iile rcuiplissaut les deux inoiules (d. milieu (raUiiosplK'-rr-! . 
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I, 22, 16, cf. 17 et 18, Icsquels, coramo nouslo vcrrons, cor- 
respondent eux-m^mes aux trois moudos. Les sept rivieres 
ligurent au vers I, 35, 8 dans uno enumeration a c6t4 des 
huit sommets de la terre, e’est-a-dire des^ huit points cardi- 
naux, et dc trois « lieux secs », dhanva, qui paraissent 4tro 
les trois mondes pendant la secheresse. Au vers I, 102, 2, 
cf. A. V. IV, 6, 2; VI, 61, 3 , elles sont nommees avec le 
ciel et la terre, comme « portantla gloire d’lndra »; et quand 
on voit dans cetto formule I’idee des deux mondes exprimee 
deux et memo trois fois par le duel prilhivi et par le double 
duel dydvd-lfshdmd on comprend aisement que les sept 
rivieres peuvent n’y (Hre aussi qu’une autre expression do 
I’ensemble de Funivers. 

Mais rexemple le plus curieux peut-etre du rapprochement 
de plusieurs nombres raythologiques dansune mdme formule 
ost celui quo nous offre le vers IV, 58, 3, consacre a la des- 
cription d’un taureau mythique : « II a quatre comes % 
trois pieds, deux tetes, sept mains: lie triplement, le taureau 
mugit ; le grand dieu a penetre chez les morteds. » Ce taureau 
qui, d’une part, est descendu sur la terre*, et qui, del’autre, 
uavonii lebeurrcj), ibid., 2, e'est-a-dire a epanche surcette 
meme terre leb<mrre ou le lait de la pluio, n’est autre que le 
personnago male dans lequel se confondent les conceptions, 
d’ailleurs si analogues, d’Agniet'dc Soma, confondu lui-rnemc 
dans uhecertaineinesure avecla vacbe celeste, commerhermaT 

plirodite etudie dans le chapitre precedent ’. II parait evident 
quo ses deux tetes, ses troi.s pieds et ses trois liens, ses sept 
mains et ses quatre comes ne peuvent eveiller d’autre idee 
quo celles des deux, des trois, des sept mondes et des quatre 
points cardinaux. Les differents traits de la description expri- 
ment tons, par allusion a differents systtmes de division de 
I’univers, Tidee que le personuage en question est present en 
tons lieux. 

Une total, iic, et une totalite correspondant en principe a 
I’ensemble des parties de I’univers, voila en effet ce qu’ex- 
priment essentiellement les divers nombres mytliologiques. 
On dit du char des Aevins qu’il fait en un seul voyage le 
tour des sept rivieres, Vll, 67, 8, comme on dirait qu’il fait 
le tour du rnonde. Le vers VIII, 58, 12, nous montre les sept 

I. Voir plus lolut, |1. Ilfi et stiiv. 
le vers 5 du moine 
1’. et, SHIV. 
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rivieres elles-meraes coulant par la bouche de Varuwa(repre- 
sente ailleurs au milieu d’elles, VIII, 41, 2), corame le vers 
VII, 87, 5, nous montre les trois dels et les trois terres ren- 
fermes dans I’imnvmsite du merae Varuna. Aussi bien est-il 
dit ailleurs, X, 111,8, qu’on nesait ou sont les extreniites ni 
ou est Ic milieu des eaux, c’est-a dire qu’elies sont partout, 
qu’elles remplissent ruuivers. 

Le sacrifice du Piirusha, pour lequel les dieux ont employe 
sept morceaux de bois appeles paridhi ot trois fois sept bu- 
ches appelees samidlt, X, 90, 15, a certainement pour thea- 
tre I’univers entier, cf. X, 90, 2-4. II en est de meme de 
celui qui est decrit comme un char aux vers 2 et 3 de cet 
hymne 1,1(14, auquol nous avons emprunte deja tantdetextes 
concernant les uonibres. Quo la roue a trois moyeux « sur la 
quelle roposent tons les etres m representc Unites les divisions 
de la duree ' ou Ionics les divisions de I’espace, je crois qu’il 
ne peutetre fait allusion qu’aux dernieres^ dans les sept roues 
du memo char, dans les septchevaux, equivalents au cheval a 
sept formes, qui represcntent les sept pretres, cf. ibid. 1; 5; 
15; 30, ct qui ne different pas des sept «quiattellente et qui «mon- 
tentsurlechar))'", et dans les sGpt soeurs, auxquelles correspon- 
dent sept formes cachees des vaches,qui font retentirdes ac- 
clamations, et representent par consequent les sept priorcs. 

Le mot «tout)) figure d'ailleui's quelquefois lui-meme dans 
les formulcs a cote d’un nombre quien est Toquivalcnt. Agni, 
qui a deux naissances, s’eleve au-dessusdes trois ciels, rocana, 
et de tons les rajas, I, 149, 4. Agni, qui a trois demeures, et 
qui ost honore par les sept races, sejourne dans unites les 
rivicu’cs, VIII, 39, 8. Agni, qui ,a trois totes et sept renes, 
rernplit lous les espacos du cicl, I, 14G, 1. En regard do la 
formule porrant qu'Agni « cmbrasse » les <( sept lois », dhd- 
man, X, 122, 3, on pent placer cello qui represente Soma 
Cl cmbrassant Unilcs les formes » grace aux pretres « qui ont 
sept bouchos », c'est-a-dire grace aux sept pretres, IX, 111, 
1. Au vers X, 07, 1, rinvcuteur do la priere « a septtetesw 
et duquatrif'ine hymne i-ogoit I’epitiiete ricvajanyd a cominun 
a toutes les races ». Cette epiihete rappelle la qualification de 
paweajnnya cc cominun aux cinq races ». On pout on dire 
autant des epithetes synonymes, vicmcarshani et vicvakvishii. 

1. Voir plus haut, p. 130. 

2. I hid. - * 

3. I. p. 
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La premiere est souvent appliquee a Agnis et la seconde 
lui est donnee en meme teinps que le nom, beaucoup plus usite, 
dc VaiQvanara, I, 59, 7. Ce dernier termc equivautlui-m^me 
aux precedents *. * 

Or les /Jisliis n’cmploient pas le terme de Vaicvanara au 
hasard, comme un synoriyme ou une epithetc quelconque du 
feu. Si Ton excepte les vers 1 et 2 de I’liyrane V, 27, qui est 
line simple ddnasluti, c'est-ii-dire un remerciment a un riche 
douateur, et trois autres passages ou il s’agit d’ailleurs du 
feu celeste, compagnon de tons les dieux, V, 51 , 13, compa- 
gnon des Maruts, V, 60, 8, avec Icsquels il descend du ciel, 
ibid. 7, dufeu qui « penetre dans les eanx>), VII, 49, 4, le 
titre de Vaicvanara ^ ii’est attribue a Agni que dans un pe- 
tit nornjbre d’hymnes tout a fait caracteristiques. Qnze ontete 
distingues par i’auteiir meme de l’Anukrama?/i des autres 
hymnes adresses a Agni. Ce sont los hymnes I, 59 et 98; III, 
2 et 3 ; IV, 5; VI, 7-9; VII, 5, 6 et 13. Il faut y joindre les 
hymnes III, 20 et X, 88, que I’Anitkramani assigne seu- 
lemerit en partie a Agni Vaiqvanara, mais qui ont les 
meraes titres que les precedents a passer pour consacres 
dans leur ensemble * a la gloire de ce diou. Ajoutons-y encore 
I’hymne X, 45, oii Agni recoit egalerncnt, au dernier vers, 
le nom de Vaicvanara. C’est un total de quatorze hymnes ou 
Ton va voir rassembles, accumules avec un dcssein evident, 
les traits les plus saillants du personnago d’Agni conqu 
comme representant, non pas seuleinent )e feu du sacrifice 
terrestre, mais le feu soustoutes ses formes, et particuliere- 
ment sous cello que les dieux allumeut comme les hommes, 
par une operation qui passe aiissi pour un sacriiice. 

Nous n’insisterons jias sur les formules qui ne font que 
celebrer la puissance d’Agni Vaiqviiiiara. Qu'il fasse briller 
les deux mondes, III, 2, 2, cf, 3, 11, qu’il leur serve d’etai. 


1. Voir Grass maun, Worterfmeh, s, 

2. Le mot nnm s’applique aux dieux svarnara) comme aux hommes, aussi 
!>ien que sou syiioiiyme, seui usite dans le /{ij^-Veda en dehors des mots 
composes, nvi (Grassman u, s. v.). Le nom de Vaicvjitiara ditlere cependant 
[lour la forme des mots precedents en ce qu'il presente un plienomene de 
derivation. 11 est derive de viacfijiarn employe iui-inemc comme epithete de 
Savitri et (Vlndra ii^JuL). 

a, Le nom de 7'airf?(biqrn est en outre donne une lois a tons los dieux, 
VIII, 30, 4, et une I'ois a la lumiere que Soma tail hriller, et qui e.st comparee, 
peut-4tre assimilee, a Teclair, IX, 61, 16.. 

4. Les vers 4-6 de Thymne III, 26, adresses aux Maruts, rappellent le vers 
V. tio, 8, oil Agni Vaicvanara est invoque avec les niemes dieux. 



VI, 8, 3, cfj.IV, 5» 1, ot que lestrois mondes suivent, sa loi, 
Vn, o, 4, qu’il fasse apparaitre les aurorcs, VII, 6,4, cf. VI, 
7, 5, et !), 1, ot qu'il dirige a son gre les rivieres, VII, 5, 2, 
qa’ll accomplisso eniin coiitre les demons des exploits analo- 
gues a ceux d’Indra, I, 59, 6; VII, 5, 3, cf, 6, 2 ; X, 45, 

II, et qu’il delivre l(?s dieux mdraes, I, 59, 5; VII, 13» 2, ce 
sent la des traits qui n’iinpliquent pas necessaireracnt uiie 
allusion au feu celeste, le feu terrestre, on vertu de la toute- 
puissance du sacrifice, etant capable de tons ces prodiges. 
Mats memo sous la foi’me du feu de I’autel, Agni Vaiqvanara 
a une origine celeste. Les h^unnos qui lui sont adresses font 
expressement mention des mythes de Mataricvan et des 
Blirigus, relatifs a ladescente du feu celeste sur la torre'. III, 
2, 4 et 13; VI, 8, 4, et lui-meme recoit le nom de Mat|iri(jvan , 

III, 20, 2, cf. X, 88, 19. Comine il est descendu du ciel, il 
y renionte, 111, 2, 12, cf. 10 et I, 98, 2. C’cst en qualiOi de 
feu celeste qu’il «mesurc », c’est-a-dire parcourt les cspaces 
du ciel, VI, 7, 0 et 7, ratmosphere, VI, 8, 2, et qu'il remplit 
les deux mondes des .sa naissanco. III, 3, 10; X, 45, 0. A ces 
deux mondes, le vers III, 2, 7, parait ajoutor un monde invi- 
sible sous le nom de avar. Agni V^aicvanara depasse en elFet 
Ic ciel, 1, 59, 5, il embras.sc et depasse les deux mondes, ala 
fois « par-dessous et par-dessus », X, 88, 14. Tantot il est 
rcpresente eml)rassarit I’cnsemble des etres, VI, 7, 7, des 
races. 111, 3, 9 ot 10, tantot tons les etres sont, aussibicn que 
les autres feux, 1. 5!>, 1, consideres cornme ses branches, 
VI, 7, 6. De ses trois naissances, correspondant a ses trois 
sejours, VI, 8, 7, I’une, sa naissanco « supreme », est cachee, 
X, 15, 1 et 2. Itoi dans les eaux (celeste.s), X, 45, .5, il est 
engendre par le ciel, X, 45, 8, il naitdans le ciel « supreme )>, 
VI, 8, 2; Vll, 5, 7. (bi u’est pas sans doute par un pur effet 
du liasard que la plupart des passages qui [ilacent Agni 
«. sur la tete ■» du monde, X, 88, ,5, qui le fout naitre 
« do la tete » X, 88, 10, ou qui rappcllout lui-meme la « tete ■<> 
du monde, X, 88, (i, on dii ciel, I, 59, 2; III, 2, 14; VI, 7, 
1, sc rencontrent dans dos hyranes a Agni VAig-vanara. Nous 
avons constate plus liaiit - la relation de ce.s formules avi^c 
celb'S qui concornent la j)lace « supreme e, la place cachee de 
la vache, la «peau du dorraeur», le soinmet do la rup et la 
place de. I’oisoau, c’est-a-dire le monde invisible. L’un dc.^ 

1 . Voir I, [). .'Jri I't su i v. 
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excmples les plus curieux que nous ayons doiines du rappro- 
chement de ces dernieres formulcs etait egalemont tire d’un 
hymue a Agni VaiQvanara, IV, 5, 3; 7 ; 8 «t 10. 

Je viens cniin aux passages qui font d’Agiii Vaicvaaara 
lo feu d’lin sacrifice celeste. II estdit desdieux, dans le « sein 
desquels il a croit VII, 5, 1, non seiilement qu'ils i’ont on- 
gendre,!, 59, 2; 111, 2, 3; VI, 7, 1 et2, qifils Font acclame 
asa naissanco, VI, 7, 1, qu’ils Tonthonore avoc un sentiment 
de frajeur qnand il etait cache dans Tohscurite, VI, 9, 7, 
mais qu’ils eii ont fait leur pur ohita ; ot ron ne s’etonnera 
pas quo jc premie ce rriot dans son sens de «pretre » au vers 
8 de riiyiTuic III, 2, si Ton remarque’' qiie le merne hyrruie 
renfermo deja aux vers 8 et 7 dos allusions au sacrifice ce- 
leste, et qu'au vers 9 les dieuxsont ropresontes purifiant » 
e’est-a-dire attisant, comme los pretres dr TAgni terrestro, 
ces trois «« buclies » dont rune doit etre drposee ]>ar euxcliez 
les inortels j)our quo les deux autros, riq/resentant les feux 
celestes, apparaissent a son appel. Dans IMiymne X, 45, qui 
celebre les trois naissahees d’Agni Vaievanara, I’allusion 
au sacrifice celeste ost egalomenl evideute, soil au vers 3, 
cf. VI, S, 1, soit surtout au vers 1 oii celui qui rallurne 
((dans les eaux >* est represente c(cbantant» et recoit la 
qualification de (cpiouxa. Knfin dans riijnrne X, 88, oii 
Agni Vairjvanara est identilie au soleil, le sacrifice celeste^ 
(‘st decrit dans tons sos deiails bdl est question do roffrando 
versee dans b' feu celeste par 1(‘S dieux (7); e’est unc ol- 
frande de beurro qu’offrent au « iiremier holvi» (4) los dieux 
qui Tont (( engendre » (9) dans lo cio! en Ini adrossant un 
bymne do louango (10), et qui ont institin'' on meine tonips 
toutes les ceremonies du sacrifice (8). On y rotrouve aussi 
d’ailleurs le partage du feu en trois bmx (10), correspondant 
aux trois biiches du vei's 111, 2, 9. 

Le sacrifice celeste est (jppos(3 au sacrifice torrostre dans 
(les formules qui uous inontrent Agni Vaievanara invoquei, r( 
dans le cicl, et sur la terre, I, 98, 2, invf.)({U(i dans le ciel el 
depose sur la terre, VII, 5, 2, accoinplissant le sacrifice avec 
les dieux et avoc les arac^ies do Manus III, 8, (5. On pent 
reinarquer a co propos quo les vers 17 et 19 (b' riiynine X, 
88 opposont Tun a Tautre deux sacrificateurs, lain supe- 
riour, Tautre infcricur, qui no ^^o^t peut-etre que les deux 
formes, celeste et terrestrt', d’Agni. 

I . Voir 1. i>. 1 O'. 
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Enfin, dans I’hymne X, 45, apres les enumerations des 
« trois naissanccs » et les allusions au sacrifice celeste reu- 
fermees dans les ^rois premiers vers, on voit au vers 0 1’Agni 
« qiii remplit en naissant les deux niondes » honore par les 
« cinq races ». Ce texto nousraraene-arepithete/>dncay«nya 
«cornmuu aux cinq races)), « honore paries cinq races)), 
dont le nom de Vaicvanara est bien decidement I’equivalent. 
Par loules ces races auxquelles il appartient, comme par les 
cinq races, il faut entendre quelque chose de plus que les 
races humaines, a savoir les races de Funivers cntier, y com- 
pris la race divine 

Ainsi I’etude du personnagc d’Agni Vaicvanara, que nous 
avions difl'eree jusqu’ici, confirrac notr*) interpretation du 
nombrc cinq, et du mcme coup celle do tous les nombres qui 
peuvent s'echanger avcc celui-la dans les formulo,s vediqucs. 

Nous conclurons done ainsi. La plupart des nombres 
mythologiques du /lig-Vcda, et particulierement les nombres 
deux, trois, cinq, sept, expriment, non pas simplernent une 
« pluraliteindei-crmineo », mais une « totalite», etcettetota- 
lite repond en princi])e a I’enscmble des mondes. Kn ce sens 
on pout dire (et e’est comme une troisieme regie do Farith- 
metique mythologique a ajouter a celles qui ont fait Fobjet 
des deux premieres sections), que cos differents nombres sont 
tous equivalents, en taut qu’ils expriment, chacun dans un 
sjsteme de division particplier, la somme des parties d’un 
meme tout qui n’est .autre quo Funivers lui-meme. 

C’est une nouvelleetderniin'o confirmation de Fidee essen- 
tielle que nous avons cherche a mettre en lumierc dans tout 
ce premier livro. L’arithmetiquo mythologique nous montre 
les relations etroites <;onques entre la terre et le ciel, 
etendues, dans des systeraos de division plus conipliques, a 
toutes les parties de Funivers. 

1. Gitons encore les passages qui font (rAgiii Vaicvanara le maitre des 
richosses dii ciel et de la tt'rre^ IV, 5, *1 1, des ritihesscs tjui sont chez les 
hommes et de celles qui sent dans les nioiitagnes, dans les^ plantes, dans 
les eaux (celeslesj, I, .‘ill, de.s richesscs de la nier superieure etde la mcr 
inrerieure, oi.i du ciel e< dt; la terre et des richeises <( du fond » [hudhnyn], 
cl. A.hi Biidhnya,et |)lu.s haut, p. 7.1 et 1U7), c'est-a-ilire du monde invisible, 
\ M1, G, 7. Us rappedleut la richesse « des cinq races n, Vll, o, cf. 1, 
J7G, d; VI, iG, 7, cl contirmont les observations pfeccLlentes, 
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Ell quittarit Tetude. des elements des plieiiomenes uaturels 
rt des (dements correspondants dii culte pour aborder enfin 
celle d’uri persomiage distinct de ces eli^ments, nous ne disons 
pas pour eela adieu au solerl, a Eeclair, a Agni et a Soma. 
Non seulement on les verra, tout en descendant, dans le 
drame inythologiquo, au rang de deuteragonistes, eii lester 
toujours avec los aurores, les eaux, les oflVandes et les prieres, 
des acteui’s indispensabU's; maisnous aiironsa constater tout. 
(Eabord quMndra lui-meme^ s'il ifest pas une simple person- 
nilicatioM du'soleil et de Eeclair, leur emprunte du rnoinsses 
principaux attributs. C’est la, du reste, un caracttu'e qiii lui 
est commiin avec la plupart des dicux vediques. 

Lo nom par lequel les dieiix sent le plus ordinairomeni 
d()signes,;. (leva, signifie « brillaiit •>, oi <loit a lui seul nous 
disposer a reconnaitre dans los i)lienomenes lumincux el 
igims du ci<d et de Eatmosphere, sinon ces di(Utx eux-inenios, 
au moins leurs nianifestations visiljles. Fax fait, los poetes 
vediques croiont voir briller les di(3ux dans Eatmuspliere, 
VII, o9, 3. Les cheniins qui s’ouvrent a leurs regards dans 
los airs au lover de Eauroro sent les chemins par oil j>asseut 
les dieux, VII, 70, 2. Tons les dieux suivent Savitri, et colui- 
c‘i suit Eaurore, V, 81, 2 ot 3, et scmble souvent a pen pres 
confondu avec le soleil E Le soleil lui-meme est tantdt le 
sejoLir, 1, EL 9, tantot la face, I, 115, 1, des dieux. Eaitiii, 

1 . V(.ir 111, }). ..(» :;i 
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on dit d’eux, non seulement qu’ils s’eveillent a I’aurore, 
usharbudhdh, I, 14, 9 ; 44, 1 et 9, mais, ce qui est plus ca- 
racteristique, que leur « naissance ' » coincide avec I’appa- 
rition bienfaisantedes Alvins, VI, 63, 5, c’cst-a-dire encore 
avec le lever du jour. Ils semblent la identifies avec les 
phenomenes lumineux du matin. D’autre part, un person- 
nage divin qui, en taut que ne des eaux, est assimil^ a Apflm 
Nap&t, Hirawyagarblia ^ est appele le « souffle » des dieux, 
X, 121, 7, cf. 1. 

Les ^isliis vont plus loin encore. Ils donnent le nom mSme 
de « feux » aux: vieve devds, c’est-a-dire a tons les dieux in- 
voques avec Agui,i III, 24, 4®, qui parait alors ne differer 
d’eux que comme" representant le feu par excellence. Au 
vers 1 de I’hjmne V, 3, il est dit que tons les dieux sont 
compris dans Agni, qui est de plus identifie specialement, dans 
ce vers et dans les deux suivanfs, a plusieurs dieux, et dans 
rhytnne II, 1, successivement a tous les dieux du /lig-Veda, 
et on rencontre ailleurs encore I’idee que les differents 
dieUx iie sont que des noms differents d’un seul etmeme Stre, 
I, 164, 46, cf. Ill, 38, 7 ; X, 114. 5, a savoir du « taureau », 
III, 38, 7, ou de 1’ « oiseau », X, 114, 5, cf. I, 164, 46, 
dans lequel nous sommes habitues a reconnaitre Agni ou 
Soma. Cette idee, sans doute, ne sc rencontre que rarement 
sous sa forme achevee. Mais Fidentification isolee de tel ou 
tel des differents dieux a Soma, et surtout a Agni, sous 
leurs diffdrentes formes, est un fait frequent que nous aurous 
a signaler dans les cliapitres coasacres a cliacun d’eux. 

Le earactere d’Indra est conforme a la conception gene- 
rale qui attfibue aux dieux vediques une nature essentielle- 
ment lumineuse ou ignee. II est brillant corame la lumiere 
meme, IV, 23, 6, cf. X, 43, 9, et c’est avec des formes 
brillantes qu’il penetre au milieu de ses noirs ennemis, III, 
31, 21. II a la couleur de For, V, 38, 2 ; il est une « source 
d’or)), Vlll, 50,6. Les poetes donnent aussi des crinieres 
d’or, VIII, 32, 29, a ses deux chevaux, et le nom ordinaire 
de ces chevaux, hari « bai », eveille egalemont une idee de 
splendeur sur laquelle les hymnes III, 44 et X, 96 insistent 

1 . Le mot janiman n’est employe dans le /lig-Veda que trois autres fois 
aulocatU, et toujours dans co sens, ill, 1, 4; IV, 17 , 2 ; 22 , 4. 

2. Voir plus haut, p. 47. 

3. Cf, lea vers III, 26, 4-6 oil ce sont les Mariits, ^,^roupe souvent assimile 

d ailleurs a celui des deveU, qui sqnl invoques sous le nom de « feux », 

aynayas^ dans un hymne a A^ni Vaic\4iiara. 
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a\e6 des jeux de mots intermmables< Indra est compare 
au soleil pour differentes raisoris^I, l(jdr2; 130, 2; II, 11, 
20; VIII, 32, 23, mais particulierenient a cause de sa splen- 
dour, de ses rnyons qui croissent et avec li>^quels, comme le 
soleil, il aagranditw^ les deux morides, VIII, 12, 7. Sa 
face est a invincible » comme celle dii soleil, X, 48, 3, ce qui 
veut dire sans doute que Teclat de cette face triomphe des 
icnebres. Non seulernent c’est « avec le soleil )> qu’il ac- 
cornplit plusieurs des exploits qui lui scat attribues, II, 11, 
4 ; VIII, 12, 9 ; X, 148, 2 ; Jion seulernent il voit par TcBil 
du soleil, VII, 98, G, et se -fait trainer par ses cbcvaux, X, 
49, 7, cf. I, 130, 2, VIII, L 11 ; inais il revcd, lui-ineme de 
I'eclatdu soleil^ X, 112, 3; enfin il roeoit le iiom memo de 
(( soleil « % dans un vers, X, SO, 2, ou ii est represente 
faisant rouler a travers I’espace les roues de son char, cf. 11, 
11, 20. 

Les //isliis disent de plus qji'il roinpHt les deux moiides, VIIL 
53, 4, qual les reniplit comine raurorc, X. 134, 1, et nous 
pouvoas ajouter, coiiinie le soleil, ou pins geiithaaleiueiit 
comme Agni, c’est-a-dire aussi coniine reclair. 11 (ast on 
dans line foi inule curteuso, VIII, 82, 9, coinjiare a la foudi-e, 
qui plus ordinairernent est mise coinmc uue anno ehtre ses 
mains. 

Dhiiitres traits oncoro i'apprucli(‘nt le personnage d’lndra 
de celui d’Agiji,'soi(. qiidh faille expliqiiei* ees viiiaiogies par 
ridentite d'originc, ou par une assiniilaiion |>ius ou moins 
tardive, ou tour a tour, <4. scion les cas, par ruiuj ot j>ar 
i’autro de ces causes. 

C'est plutot a. la seconde que Je rapj)ortorais rattribulion 
faite a Indra <ruiie uiulii}>licite do furiues, rujxi. 111, 53, S; 
VI, 47, 18, cf. VIII, 15, 1:L ndman, III, 37,3; Vlli, 82, 
17, cf. X, 73, 8 et 74, G dfH'ufuut , WY, 37, 4; VlII, 21, 
i, qu’il prend a volonte, 111, 48, 4, 3 De ineme (pie;sos piu^- 
saricos, /ndr/f/a^ sont reparties, tautot entre le cioi (‘tla ten'e, 

1 . \'oir plus iiaut, p. 

iC 11 se pourraiL done .pCau doenier vers de I'ljymne I V, , le elicit in vo - 
ijU«? sons Ic rioin de « soleil » lut pared leuieur, liidra a ijui riiyiniie. tunier c-t 
;:iil rosso. 

« Ueniplir deb" t'oruie.s, c'es(, s.-iiis rioul.e la iiienie t'.lins<" qu’ << cnircr ' 
dons des I’oi'incs, coiuinc Soma, IX, -d, i *, 28, 'j, eC \ J]., i'.), i, et Uu- 

niCui.*, si, (•■iinine. je ie ersds, il y a anaCsduthc nn vrj-s \ iil, i:>, Id. 

A. C’i'sl peui-ctre aussi a ia diversiu' des iornie"- d'in-iin. tjiic idil tiilusn-n 
ia rt-peCition de son n<;»m dans i'iu vocaiiv/n do v'rs \ 111, \ J, lu. 

BErvOaiOM::., ia l{eiiijio7i vcdiqae, II. 11 



I, 103, 1, taritot entre les cinq races, III, 37, 9, cf. 1, 100, 
J2, c’est-a-dire^ comme.noiis Tavons vu, entre cinq grandcs 
divisions do I’uriivers, il est probable que ses quatre formes, 
X, 54, 4, dont huquatrieme, Vlll, 69, 9, doit etre line forme 
cachee, cf. X, 55, 1 et 2, correspondent aux trois mondes 
visibles ct au monde invisible.il est merne dit dlndra, 
coilime d’Agni, qu’il est rie en trois lieux diflerents, Vlll, 2, 
21. Mais ici il sernble bieii decidement qucle poete applique 

^/alndraune formule qui ne conveiiait originairement qu’a 
^Agniet a Soma. Eux seals naissent sur la terre en meme 
temps que dans les mondes superieurs. 

On pourrait au contraire cborcher une preuve do I’identite 
primitive d'lndra avec le feu celeste dans les foririules con- 
cernaat la naissaiice de cc dicu . 

Je iririsisterai pas pailiculierement sur cell(‘S qui nous le 
montrent, comme Agni et Som i, engendre par les dieux \ 

II, 13, 5; HI, 49, 1; X, 48, ]l,ou paries deux coupes, 
dkuhanc, III, 49, 1; Vlll, 50. 2, c’est-a-diio ])ar les deux 
mondes, cf. VHI, 88, 6 et IV, 17, 12, par lo ciol et la tenaq 
dont it ('st en iiieme temps 1(‘ pore, loujours commo Agni et 
Soma--, Vlll, 36, 4, en surie qu’on a jui dire de ee dieu, 
a etendant » la terre ct « elayant » le ciel des sa naissaiice, 
VII], ‘78, 5, qtfil a engendre de son propre corps son j)m‘e 
et sa mere, X, 51, 3. Hien qtfun persoiinagci a la fois fils et 
jau’c du ciel et de la terre rappelle naturellomont Ic soleil et 
reclair brillaut entre les deux mondes, et les faisant briller 
aleurtour; bicn qu4ndra en particulier soit exprosseinent 
compare au soleil comme feisant, d(‘. ses ravons a accrus 

a croitre w les deuxjnondes, Vlll, 12, 7, il est incontestable 
quo les formules citecs pourraient aussi s’exjdiquer, d’uii 
cute parl’idee generule dun dieu tout-puissaiit, auteur de 
toiites cliuses, ttpur consequent du ciel et de la terre menies, 
de rautre pur la conc(‘plion qui fait du ciel et de la tori'e les 
premiers i)areiits de tons les elres, des dieux aussi bieii que 
des homrnes. 

llfaut cependant lotenirde cos formules lo fait memo dc 
la cc naissance d’lndra. Cc fait est en soi tres important c^t 
trds caracteristique.iSi Indra est aiqxde une bus, HI, 45, 2, 
le a non-ne >9 -des eaux,i(cf. X,, 134, GO, c’estparuiie assiriri- 

1 . cr. 1. [). 103 et LM)7. 

Fins haul, p. •> el 

Sur la siguilicaliv^n du mot aja^ voir 111, p. ^1, 



— 163 — 


lation evidemment tardiYe, avec cc jporsoniiage du Perej que^ 
nous avoris vu deja oppose, sous le ineme norn de « non-n4 » 
au prernier-nd representant le feu celeste rnanifeste ct dont 
nous etudierons les diverses formes dans laqAafrieme partie. 

Ce n’est pas la seule trace qiie nous devious rencoiitrer 7 
(Tune confusion du personnage d’Indra avee d'autres person- ’ 
nagos divins dont il differait essentiellement a Torigine. ; 
Cette confusion s’cxplique par le grand developpernent qu’a 
pris le culte dMudra, celui de tous les dieux vediques auqiiel 
est adresse le plus’gCand nombre d'bymnes. Ses devots ne se 
(M)n tontciit pas de celebrer eii termes rnagniiiques la puissance 
el. I’iininensite de ce dieu\dout la gloire est repandiie en tous .. 
lieux, 1, 102, 2, qui a rfa pas son pareil j), I, 81, 5 ; IV^ 30, 

1 , jii sur terre, nidans le del, Vll, 32, 23 ; de ce createur ^ 
et organisateur, X, 107, ib de cc roi unique du inoride, VIII, 

37, 3, auquel obeissent le del et la terro, IV^ 17,1 ; Vllf, 6 , 

38, cf,,IV, 30,2; X, 50, 1, dont la taille est egale a leur 
tdxMidue, X, 111,2 et 5, on plutdt (pie runivers no pent oon- 
tenir, I, 52, 14: 01, 8 ct9; 102,8; 173, 0; III, 32, 11; 46, ^ 
3; VI, 18, 12; Vll, 21, 0; 23, 3; Vlll,' 0, 15; 12, 24; 77, 

o ; X, 89, 1 ; 11, qui d(^.passe les. deux momles comme Tessieu 
depasso les roues, VI;, 24, 3, dont les deux niondes rCegalent 
iju’une moitie, VI, 30, 1, bion plus, quo cent dels ct cent 
torres ne pourraient egaleren gTandeuiq VJII, 59,. 5, (.[ui eni- 
brasse toutes les races comme la janle embrasso les rajons, 

I, 32, 15, (jui les tiinit dans ses mains^ Vf, 31, I, et dont le 
poing ferine peut contenir le ciel et la terre, III, 30, 5. Iridra 
recoit encore a roccasion les attributs des divinites niemes 
dontle caractere est, comme nous lo verrons, le plus directe- 
rnent oppose au si()nJDo ce nornbre est la qualitication 
'b‘ c(iion-ne )>. En etfet Indra est essentiellemont un dieu 
'‘ lie )), undieii tils, et, par la, ils'op[)OS(\ avec les formes du 
Ids qui representent (ru'cctement le Feu celeste mauifeste, au 
^(uon-iud), au P(^re, ]*eprc.sontarit, soil le feu eaclie, soit le 
ciel UKuno qui le renferme, on Tun et Tautre a la fois. 

Lespoetes V( 3 di(|iies font do IVequentes allusions ala nais- 
saiice (rindra. Aux passages deja cites qui nous lo montrent 
ongendrii par les dioux ou par le ciel et la terre, il faut en 
ajouter d'autres qui font, en termes plus on rnoins precis, 
mention de sa naissaiice, II, 12, I ; X, 133, 2 ; 153, 1, et de 
‘'eux qui rent engendre, Vll, . 20 ,* 5 ; VIII, 86 , 10; X, 73, 

l . Plus liaiit, }). 101 et vuiv. 
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]0; 120, 1, de ceux qui Torit « fait », VI, 19, 1, cf. VIIl^ 
8(1, 10, de son pere, I, 129, 11; X, 28, 6, et de sa mere, 
X, 134, 1-6, appelee line fois Nish/igri, X, 101, 12. Indra 
est ne i^rand; 148, 2, et fort, I. 11,4; II, 22, 3 ; III, 46, 
1 ; V,^ 29, 14 ; 35, 3; VI, 29, 6; VII, 20, 1 ; 28, 2; VIII, 
Gi), 8, ce qui le fait appeler « fils de la force VI, 18, 11; 
VIII, 81, 14; X, 50, 6 ; 153, 2. II est ne pour la puissance 
<4 la force, VI, 38, 5.; VII, 28, 3; X, 180, 3, et pour la ruiiie 
des demons, I, 51, 6, ou plutot il a ete glorieux, Vj 32, 11, 
il a ete maitre, VI, 45, 16, il a ete « adulte », I, 5, 0, des 
sa iiaissance, pour roster d’ailleurs, non seulemerit imraorto!, 
VIII, 82, 5, niais toujoiirs jeuno, II, 16, 1 ; VI, 38, 3. Dos 
sa naissaiico, il a raerite d'etre invoque, VIII, 85, 21, et le 
sacrifice est no aussitot aproKS lui, VIII, 78, 5-6 ; des sa nais- 
sance, il a goute les aliments quo los homines coritiiiuent a 
Ini oSrir, la bouiilie, la chair des buflies, VIII, 58, 14 et 15, 
et surtout Ic Soma « qui croit avec lui», VIII, 4, 12. Il a 
bu la liqueur eiiivrantf' eii naissant, VI, 40, 2 ; VII, 98, 3 ; 
VIII, 66, 4, cf. 1 et VII, 21, 1 : il Ta biie an plus haut du 
ciol, III, 32, 9 et o). Elle a etc sa premiere nourriture, et 
il i'a conquise sur le demon, III, 36, 8. Car aussitot lie, il 
est do tailh^ a triompher de ses enriemis, V, 30, 4 ; 32, 3; 
VIII, 45. 4; ()(),. 1 ; 85,10; X, 99, 10; 113, 4; 120, 1; tout 
lui cede, X. 89, 13, tout tremb'e, IV, 17, 7^ los dieux rnfimos, 
V, 30, 5, ainsi quo les montagnes, le ciel et la terre, I, 61, 
14; ()3, I; IV, IT, 2: 22, 3, a la xiaissanco du diou qui, la 
i’oudre a Ja main, /YnVC, coiH|uiert les eaux celestes, V, 30, 
5. L(^ dieii qui (' nait » la a foudre » a la main, et qui fait 
iromlilcr les inondos, semble bieu representor lo inoine plid- 
uomeiK: quo rarme cju’il braiidit, c’est-a-dire reclair. C’est 
aus^i dhiii diou ropresentant, cornme Agni, le soleil on 
reciair, • (jiroii, a pu dire le plus naturellement qu' cc on 
naissant o ii remplit les deux monde.s, IV, 18, 5, et fait brilbn* 
io ciel, III, 44/4, qu'apres sa « naissance » on voit la lu- 
miero allumec an dola du ciel, Vlll, 6, 28-30. 

MaiS' ios textes ies plus curieux sent ceux qu’ori trouvera 
flans 14 quatrieme partie sur lo pere » ^ et stir la « mere 
d'lndra, ct surtout [riiA'mne IV, 18, cunsacre tout entier'Vi 
oeiebnu* sa naissance, on pliitdt ses differentes naissances, 

i . ill. p . -iK et buiv . ^ 

i. 111. p. .104 et auiv. 

Nous eji donneroua Taiialyse, ibid. 
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d’une mere a laquelle semblfent qnelquefois substituees les 
caux (au pluriel).] Gette mere prend tour atour, un aspect 
bienveillant et un aspect raalveiIlant_comme la mere cachec 
d’Agni que nous avons precedemment etudipe, et commp le 
pore d’Indra lui-m^me que nous verrons tour a tour forger 
a Indra sa foudre, II, 17, 6, on, au contrairo, devenir I’cn- 
uemi du jeune dieu, qui, pour entrer en possession de sou 
hoiritage, cf. VIII, 46, 15, et en particulier pour conquerlr le 
Soma, doit lui faire violence, et consoramor sur lui un par - 
ricide, IV, 18, 12, De meme que le feu celeste est cache par 
saraere, V, 2, 1, Indracst aussi cache par lasienne, cf. 1,52,3, 
corarae s’il etait indigne do voir le jour, IV, 18, .5; demerae 
qu'Agni et Soma', c’est par un acte de sa volonte propre, et 
devive force, qu’il sort du soin ou elle le retenait trop long- 
temps", IV, 18, 1-4, cf. 13; enfin rallusion meine a la diver- 
site des traitements quMndra re^-oit de sa mere e!\ naissanf. 
IV, 18, 8, impliquaut I’idee d’une serie de naissances de ce 
dieu eternellement jeune, II, 10, 1 ; VI, i’S, 3, nous revele 
uric nouvellc rossembiance en<:re lui et le leu sans cesso, 
renais.sant.; II estmeme au vers IV, 18, 8, expressement donnc' 
comme le filt^ des eaux. 

Indra serable encord assiinile a Apa/u Napat ;en plusieurs 
passages qui le representent, non seulement revetu du 
nuage,II, 30, 3, cf. IV, 22, 2, mais iiaissaot, VlII, 0, 28. et 
croissant, I, 33,11 ; X, 43,3; 104, 6, (cf. X,30, 4etII, 13, 1?), 
au milicu dcs rivieres celestes, et rnugissaut avec ties meres, 
11, 11,8, ou faisant inugir a sa nai.ssance des vaches, VOIj, 
59, 4, qui sembleut etre aussi les eaux du ciel. v/_)n I’ap- 
pelle le plus pubssant des dptija^X, 120, 0, et ce mot.- 

comme nous aui’oiis I’occasion de le redire .a propos de Trit.i 
Aptya, parait etre uiie sorte de mctronymiquu equivalent .i 
Apam Napat. Utlufln Indi’a, comme Apa/a Napat, ost raraaut , 
X, 111, 10, cfTTlI, 20, 3, aussi bieii quo le fils de& I'ivieros.: 

Concluons de ce qui precede que rorigine riaturaliste Ju 
{lersonuage d’Indra ne doit pas etre clierehee, comme onl’a 
fait quelquefois, dans I’idee du ciel meme '. II n<' faudrtut. pas 
abuser, il est vrai, do Fargument fourui par.Ies textes qui 

1. A'oir plus haut, p. 85. 

La formiile rjui ar/ue Je ciei armo da jtii, nomuicu of <j»!; 

lui coniparo Iiulrii, le porte-foudre pai* exceilenta.*, i\\ 17, 13, osf a .oi.i 
f'orinnis.Ka rif f:' lo seiil du /Li£r-V«^da qui puiss^i foiirnir un a.rounieni a I'appu: 
de colte hvfiothese. La comparaisoa du vers X, 135, 5 est trup pen c.:u‘ 0 ' - 
pour meriter d’etre relevee. 
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donnent pour f arents a Indra le couple forme du ciel et dc 
la terre.ni de celtii qui nomme en particulicr le cicl comme 
sou pere, IV, 17, 4, cf. V, 36, 5. Nous savons ea eflet 
qu’un seul et ra^me elemeat, le feu, a pu fournir a differents 
mythes deux personnages dont I’lm est le poi’e del’-autre', 
Eucore une fois, ce qui est caracterisiique, c’est le fait meme 
de lanaissance d’Indra. Sans doiite if est dit aussi du ciel, 
en meme temps que dc la terre, qu’il a ete engehdre. Mais il 
n’y a pas de comparaison a faire Outre les formules para- 
doxales qui reprdsentent les premiers parents comrno engen- 
dres par leur propre fils®, et celles qui colebrent les exploits 
accoraplis par Indra a sa naissance. Ces dernieros offront, 
au contraire, plus d’une analogie frappante avec celles qui 
concement la naissance d’Agni ou celle de Soma. 

Ajoutons que) I’etymologie la plus vraisemblable, selon 
nous, du nom d^Tn’dra, est celle qui le rattache a la racitie 
indh «briiler» comme le nom A'indu, designant la goutte 
brillanfe et brulante du SomaM 

Qu’on ne se meprenne pas, d’ailleurs, surla portee que nous 
entendons dounor a ces rapprochements. II ne s’agit pas 
d’identifier I’lndra invoque dans .plus de deux dents hymnes 
de /Jig-Veda avec I’eclair ou le soleil, non plus qu’avec le 
vent *, par excmple, auquel il est aussi compare, X, 23, 4, 
cf. II, 14, 3; IV, 17, 12. Indra n’est pas reste simplement une 
nouvelle forme du feu a ajoutcr a celles que nous avons cru 
deja reconnaitre et a d’autres que nous aurons a recounaitro 
encore. J’ai annonce en ofTot que nous abordions I’etude d’un 
dieu concu comme distinct des elements, soit naturels, soit 
liturgiques, qui nous avaiont seals occupes jusqu’ici.| Cost 
peut-etre ce caractere moins directement naturaliste d*Tin3ra 
qui faisait quelquefois raettre en doute son existence. Indra, on 
effet, semble avoir ete a peu pres le soul'" des dieux vediques 
qui ait rencontre des incredules et aux yeux duquel, par suite, 
Ic suppliant pui.sse se faire un merite de sa foi, I, 55, 5; 
102, 2 ; 103, 5 ; 104, 6 et 7 ; VI, 26, 6 ; VII, 32, 14 ; X, 1 1 3, 1) ; 
147, 1, cf. 1, 108,6; Vlil, 1,31; IX, 113,2 et 4". L’impie nic 

1. P. 107 et cC I, p. 5(> et 17;j. 

2. ‘Voir 5 et 2:2. 

;i. Voir ci-dessu’fe, p. ii. 

h. Voir Gras&mann^ .sous ces deux mots. 

J). Rcippelons pou riant Ja substitution d’Indra au vent dans la triade tiue 
celui-ci a form^e avec le soleil et le feu terrestre, I, p. 24. 

0. \'oir pourtant les vers II, 2G,* 3 a Rraltma/iaspati, le vers X, 3!), n aux 
Aevins, el J'hynjne X, 151 a la Foi, rraddkd. 
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son existence parce qu’il est invisible, 11,10, 5; VIII, 8(?, 3, 
cf. V, 30, 1-2; VI, 27, 3; mais le pretre, II, 12, 5, et au be- 
soin Indra lui-meme, VIII, 89,4, fait appel a la foi qui re- 
connait le dieu dans los manifestations de#a puissanc e. J, 

En somme|lndra est peut-etre, de tous les dieux vediques, 
celiii qui resistb le plus longtemps ;i un genre d’analyse qui, 
applique a la plupart des autres, Ics resout plus ou moins vitc 
on des personniflcations des elements, soit des pheiiomenes 
naturels, soit du culte. L’origine naturaliste du pcrsonnage 
d’Indra peut, selon nous, dire cherchec dans le feu celeste du 
soleil et de I’eclair. Mais ce pcrsonnage, tout en continuant a 
emprunter a I’eclair et au sobdl ses principaux attributs, a 
pris une personnalite distincte dont nous devons maiutenant 
chercher a determiner le caractero essentiel.j 


SECTION II 


CARACTERE PUOPRE d’INORA 


Indra est un dieu toujours propice a ses suppliantSj et 
c’cst en outre, comine I’annonce deja le litre merne de cette 
seconde partie, un dieu guerrier. Goiunie dieu guerrier, il se 
distingue d’autres diviiiites, uniquement bieiifaisantes aiiisi 
que lui, mais d’uu caractero puremenr, [Kicilique, des Acvins, 
par (!xemplo, que nous etudierons dans la tro.isieme partie. 
Comme dieu toujours propice, aussi bien que comipo dieu 
guerrier, il is’opposo aux personnages que nous appellerdiis 
(lieux souverainsi ceux-hi regnent sans lutte, et c’est ce quu 
nous a paru justifier le nom qui nous servira a les designer; 
mais, do plus,lils sent tour a tour propices et redoutablcs a 
lours suppliants^qoeiqucfois malfaisants au point de se con- 
foudre presque avec les demons, eunemis du dieu guerrier.j •' 
C’est seuleinent dans la quatrieme partie de ce livre, con- 
sacree aux dieux souverains, quo nous pourrons faire ressortir 
cette opposition, et completer ainsi Tetude du caractere d’In- 
dra. C'est aussi alors que nous ferons le cornpte des passages 
relativcmeiit tres peu nombrcux, ou lo dieu prend un carac- 
tere qui a’etait pas primitivement le sien, et particulierement 
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de cenx ou sos "istippjliants paraissent redouter sa colere *. On 
verra qu0 le nomhre en ^ist tout a fait insigiiifiarit, ou pliitot 
(jiic la rarete de ces exceptions elle~meine tres sigiiifica- 
iiye et met hors Ve doute les differences profondes qui exis- 
talent entre la conception des.dieux souvcrains, souvent redon* 
tables, m®me#;ieurs fideles, et celle du dieU guerrier, toiijonrs 
secourable a ceux qui Finvoquent. ^ 

La a crainte d’Indra »,* qiiand elle se manifesto acciden- 
tellement, s’expliquo, — comme Fattribution abusive au 
meme dieu du fitre de « non-ne comme; plusieurs autres 
traits egalement etrangers a son caractere quo nous rencon- 
trerrons, soit dan's cette seconde partie, soit dans la qua- 
trierae, consacree aux dieux souverains, — par line confusion" 
d’autant plus naturelle qu’Indra est, de tons les dieux vedi- 
ques, le plus souvent invoque.l 

Pour qiielques formules'ffSstinees a apaiser le courroux 
dlndra, les hyrnnes qui lui sent adresses en coutiennerit 
d’innombrables ou Funiqiie sentiment exprimo parlofidele est 
la coiifuance dans sa bnnte, et surtout dans sa liberalite. « Tu 
es », lui dit-il, Vll, 23, 5, a le seul des dieux qui ait pitid 
des mortels ».* Indra « adapte Ic desir des chantres comTru‘ 
un essieu a deux roues » qui lui font atteindrele but, I, 30, 
15, cf. 14. II donne des deux mains, 30, 1, de la gauche 
comme de la droite, V, 36, 4. II donne, non « pen > 5 , raais 
a beaucoup •>, IV, 32, 20 et 21, et nul ne pout I’empecher 
dedonner, IV, 31, 9; 32, 8. ' 

La liberalite est un trait si essentiel du caractere d’Indra 
que Fepithete equivalente kddlvi donneur », IV, 

31 , 7, est devenue comme un autre nom du dieu II ne par- 
tage guere CO nom ^ qii’avec.les sacritiants, image d’ludra sur 
la terre, qui payent genereuseintmt le sacrifice celebre a leur 
profit par les pretres. On Fappello le plus grand des ma- 
ghavan, VAI. 5, 1, « le plus maghavan de tons », Val. 6, 5. 
Le mot niagha qui designe souvent ses dons, V, 32, 12 ; VII, 

21, 7; 26, 4; VIIl, Hii, 5, et d’autres formations de la 
racine mamh employees au memo usage, VIII, 15, 10; 21, 

22, sont rapproches du nom de maghavan, parun precede de 

1 . A coax qui •seront cites. III, p. ':203~i0/i, ou ajoutera, apres le vers (3 ilc 
rhymne 1, 104, le vers 8 flu memo 113 ^ 11110 . 

2 . Voir plus haut, p. .1(32 ct suiv. 

3. Sa transformation em nom p 2 *opre est un fait accompli dans le Sanskrit 
classique. 

4. Voir Grassmann, W^rterhichf s, v. 
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style familier' aux /?ishis, pour relever le sgns etymologique 
de ce nom. a 0 niacjhavan lui dit-on, « donne-nous des 
rmgha », VII, 29, 1, cf. IV^ 17, 8. Indra, par* ses niagha, 
depasse en liberalite les autres maghamfij ^Wll, 24, 2. II esi 
le plus liberal, mamhishihay Aes maghavariy 39, 4/ 

Le nom de fnagliavari n’est d’ailleiirs pas le seul qu’Ihdra 
partage avec les bienfaiteurs terrestres des pr^tres. 11 faut 
y ajouter celui do surly I, 01, 3; 173, 7; III, 31, 14. 
VI, 29, 5; 37, 5, qui, quel quo soit son sens el-ymologique, n 
certainement la merne valeurMans son application aiix dieux, 
et particuliereinent a Indra, que dans son applicatioii^ d’ail- 
leurs beaucoup plus frequente, aux riches sacrifiants. Au 
vers I, 61, 3, il est joint au superlatif « tres- 
liberal », et au vers III, 31, 14, il est rapproche du mot 
maghavan, Erifin, comme j'ai eu deja roccasibn de le dire", 
le mot dakshiwdy dc^signant souvcnt les dons d’Indra, II, IL 
21; IS, 8; III, 30, 5; VI, 37, 4; V!T, 27, 4; VITI, 24, 21, cL 
III, 39, 0; 53, 6; VI, 29, 3: IX, 98, 10, rapp<yllc le i^alairr 
donne au piaHre par le sacrifiant, salaire dont ce merne mol 
est rappellatioji propre. 

Si Indra est un dicu bon et liberal, c’est aussi an dicu fori 
et belliqueux. Ces deux aspects de sa nature sent d'ailleiirs 
chroitement lies Tun a rant re j Les dons d’Indra so composeni 
principalement du butiu de ses victoires. 1 

Sa f( force » est celebree dans dhnnoinbrables forraiile.'- . 
On connait deja'^ celles q.ii le rnontrenta fort des sa nais- 
sance », ou qiii lui donneiit le norn de fils de la for*ce ». 
Les epithetos exprimant cette force invincible sent accu- 
mulees dans los vers II, 21, 2; III, 46, I et 2 ; VI, 18, I : 
VI1I,32, 27, et dans beaucoup d’aiitres. Aux vers II, 16, 4-6: 
V, 40, 1-3; VIII, 13, 3L33; 33, K)-]2, cost un memo mor 
VYishan « male n, alternant seulemmit dans le premier avec 
vvishabha << taureau )>, et suggerant larneme idee, qiii ost rc- 
petejusqu’a satkUe, et applique d’ailleurs, non seulement n 
Indra lui-merne, raais a ses arraes, a ses ch'evaux, et aux ele- 
ments du sacrifice, qui,ainsi qne nous le verrons, entretien- 
nent la force et assurent la puissance du dieu. Le nom de 
mi le designe encore, ainsi que pourrait le faire le moi 
grec correspondant avY]p, comme un dtre fort, viriL On dit. 

t, Et non le sens de « brillant », comme le vent M. Grassmarm. 

1, p. m. 

3. Voir p. 164. 
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de lui qu’il est |e plus nvi des nri, III, 51, 4; VII, 19, 10, 
et en ajoutant le derive narya « viril », qu’il est nn narya 
le plus nri des IV, 25, 4. Le vers VI, 18, 4, repete 
aussi plusieurs f6is, raais en variant les termes, qu’il est 
plus fort que les plus forts. Nul n’est plus fort quo lui , 
Vril, 24, 15, ni dieu, ni mortel, VI, 30, 4. Cette force qui lo 
rend si cedebre, VIII, 24, 2^*est sans lirnites, VI, 29, 5; ellene 
connait pas d’obstacles, II, 10, 3 ; V, 29, 14 ; 32, 9, cf. Vlll, 
24, 9, et lo ciel et la terre lui obeissent, VlII, 82, 12; 88, 0. 
iEnfin laforce est un attribut si essentiel d’lndra, qii’un mot 
•derive de son nom, indriya^ a pu designer, ridn seulement la 
force d’Indra, mais, par extension, des la periodo vedique, 
la force d’autres diviriites, et dans la langue classique la 
force en general Ajoutons quo la force d’Indra est avant 
tout une force rfiaterielle, residant principalernent dans les 
deux bras du di(m, I, 80, 8, et qu’il en trouve I’emploi dans 
les combats ou il est sans cesse engage. 

En effet, si Indra est puissant autant que fort, et s’il est, 
pour cette raison, sou vent designe dans les hymnes vediques 
par le mot Cal ra ^ (de cak a pouvoir »), sur Icquel les Rising 
font des jeuK etymologiques, I, 10, 0; VIII, 07, 5, analogues 
a ceiix que nous avons releves dans I’usage dii nom de nia- 
yhavan, cette puissance qui Jui vaiit tant d’adorateurs ne se 
maintiont que par la lutto. Indra, comrne nous ravens an- 
nonce, ne regne pas paisiblornent sur Je monde a la fagon 
des dieux soiiverains, et le nom memo qiii nous a paru 
i*esumer le mieux son caractere est ceJui de dieu guerrier. 

Nous avons vu^^leja* qii’c< en naissant » il a des ormemis a 
cornbattre,;: et la tache do sa premiere enfance sera celle de 
toute sa vie divine. Si les /?isliis disent qiielquefois qu’il est 
(( sans ennenii ct cela « des sa naissaiice », on « par na- 
ture », I, 102, 8; X, 28, 6; 133. 2, c/est sans doiite pour 
faire entendre qu’aucun cimemi no pent lui rdsister, VI, 18, 
12, cf. I, 170, 1 ; VII, 21, (>. Une seule fois, au vers 
X, 54, 2, on ne pent douter quo. roxpression ne soit prise 
a la lettre. xMais on ne pent en rneme temps meconnaitre 
dans ce passage la protestation d’un denot preoccupe avant 
tout d’exalter la puissaftce de son dieu centre I’idee que 
cette .puissance ne s’exerce que par des luties incessantos 

i. Devenii dans In Sanskrit classique un v^h’itaklc syiionyme (I’lndra. 

' 4. Papfc 

3, Voir III, f». S3. 
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Cette idee n’en est pas moins le fond m4me de la l^gende 
d’lndra. 

Une figure hardie le represente « s’eiiveloppant dans les 
combats » comme dans un vetement, et jfrenant pour casque 
le ciel, II, 17, 2. Indra «seul)) s’cst rendu eelebre dans la 
guerre, IV, 17, 9. II est eelebre pour scs victoires, 

10; il se couvre de gloire dans les combats, VIII, 32, 14, 
II y triomphe, I, 102, 9; III, 37, 7; 49, 3 ; IV, 20, 1 ; VIII, 
37, 2; 50, 3; 59, 1 et 4 ; Val., 5,. 6: il est vainqiieur do 
I’ennemi, I, 51, 7; 61, 13; II. 41, 12; HI, 47, 2; X, 180, 
1 et2, de tous Iqs ennemis, VII, 20, 3; VIll. 4, 5; 77,4; 
88, 5; X, 131, I , dans tous les combats, VIII, 59, 1 ; 85, 7 ; 
86, 10. Car il est lui-meme invincible. 111, 49, 2; nul ne 
peut I’arrdter, 1, 5, 4; VIII, 45, 21, et celui-la meme qui sc 
croit brave et fort, qui se croit un guerrier, n’est pas dc 
taille a le combattre, VI, 25, 5. Il n’a rien a redouter d’un 
ennemi, ni de deux, ni de trois, X, 48, 7, cf. 6 ; il fait de 
loin trembler son ennemi, X, 42, 6, et triomphe a la fois 
de centarmees, X, 103, 1. 

C’est sur un char qu’lndra combat, VI, 31, 5; X, 29, 8 et 
passim, et il est le meilleur des cockers, VIII, 45, 7, cf. I, 

II, 1 ; 84, 6, aussi bien que le plus vaillarit dos guerriers. 
Pour attelage, les /tishis lui donnent quelquefois les deux 
chevaux du vent, VIII, 1, II;- X, 22, 4 ct 5. Mais le nom 
ordinaire de ses chevaux, est /u«r« « bai ». Hen a plusieurs, 

III, 43, .3*et 6; 45, 1; IV, 16, 1; VIII, 24, 17, etjusqu’d 
cent, VIII, 6, 42, ou mille, VI, 47, 18; VIII, 1, 24, cf. VIII, 

I, 9,^ mais plus souvent deux', chevaux bais, II, 11, 7 et 
passim, qui, d’ailleurs le menent au sacrifice, I, 84, 3 et 
passim, aussi bien qu’au combat. Ces deux haris out la queue 
briliantedu paon, VIII, 1, 25, cf. HI, 45, 1, ct le vers 11, 

II, 6 en fait deux rayons du soleil. Indra est porte par eux 
comrne un aigle parses deux ailes, VIII, 34, 9. Mais surtoui 
ils sont forts, et comme eux fort est le char, fortes sont 
les arnies d’lndra, II, 16, 6. Ces armes seront (juelquefois 
I’arc, VIII, 66, 11, et leslieches, X, 103, 2 et 3, et vaudront 
accidentellement a celui qui les porte le titre d'archer, 
VIII, 82, 1; 85,2; mais I’arme par excellehce d’ludra est 
la foudre. , 

Les poetes appellent queiquefois cette arme la « pierre du 

1. Le duel et lo jil Uriel se reiicontivnt (.{uclquefuis dans des vers qtii se 
^^uivent, IH, All, 3-fl, on dans un rneiuc vers. III, 10, 
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del », II, 30, 5, cf. IV, 17, 13, et elle cst representee aux 
vers IV, 22, 1 et 2 corarae une pierre a quatre .angles; 
niais spn nom ordinaire est vajra. Monte sur le char que trai- 
nent les deux harif,, X, 44, 2, Indra tient la foudre de la 
main droite, I, 101, 1: VI, 18, 9, on merae des deux mains, 
1, 81, 4; II, 11, 6; 17,6; VIII, 50, 18; 85, 3. et de cette 
foudre « mugissante », I, 100, 13; II. 11, 10, il frappc I’en- 
nemi, I, 33, 12 ; III, 30,6 ; VI, 20,9 ; X, 74, 5, non seulc- 
ment son propre ennemi dans lequel nous reconnaitrons plus 
loin un demon, mais le mortel hostile a ses suppliants, 
1,131,7. 

Quant au butin, prix de ses victoires, III, 42, 6; VIII, 14, 
6; X, 48, 1, que le combat ait ete grand ou petit, I, 102, 10, 
il ne le garde pas pour lui, ibid. II combat pour les homraes, 
I, 55, 5, et les bicns dontil s’erni)are, VIII, 45, 13 ; X, 120, 4, 
il les donne, VII, 32, 17, il les apporte a ses fldeles, VIII, 
45., 40 ot 41 . Il leur part age les richessos de celui qu’il a frappe, 
VII, 32, 7. C’est ainsi qu’il merite son titre de maghavan. 
tWf/. etlV, 17, 8. 

Les ennemis conibattus par Indra peuvent ^tre les ennemis 
de ceux qui rinvoquont, et sent en effet, dans un grand 
nombre de passages, expressement donnds comme tels, I, 63, 
5 ; VI, 25, 9; X, 152, 4 (^tjxmimi Beaucoup de formules, au 
lieu de lui attribuer directenicnt I.a victoire, le font scule- 
ment intervenir comme assurant la victoire a ses suppliants. 

« Puissions-nous », lui dit-on sou vent, « vaincre par toil 
secours » ou « gr<ace a ton alliance », I, 8, 3 ; 102, 4 ; 132, 1 ; 
178, 5 ; II, 18, 8; VII, 98, 4 ; VIII, 52, 11 ; 81, 31, cf. VII, 
31, 6; X, 38, 2; 103, ,2 ; 120, .5; « allions-nou.s, toi et moi, 
pour la victoire », VIII, ,51, 11 ; « aide-nous », VI, 41, .5; 
46, 3; X, 38, 1, « exauce notre priere », I, 129, 4, « dans les 
combats », « vions a notre secours dans le combat, comme le 
berger va au secours de son troupeau », VI, 19, 3. Les amis 
d’un dieu vainqueur et invincible doivent n’avoir rien a 
craindre, I, 11, 2; VIII, 4, 7, Aussi Indi’a est-il invoque par 
tous les meme dans la paix, mais surtout dans la 

guerre, IV, 25, 8. Il est invoque dans les combats, I, 54, I ; 
100, 1 ; 129, 2 ; 173, 12 ; IV, 42, 5 ; VI, 26, 1 ; VIII, 79, 1, 
qu’ils soient grands ou petits, I, 7, 4 et 5 ; 81 , 1 : il cst 
invoque par les braves comme paries timides, I, 101, 6, ou, 
selou I’expression du vers I, 173, 7, il est « choisi » par les 
braves ; car tout horame se sent faibie en comparaison du 
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dieu fort, V, 33, -1. Mais c’esl; par le sacrifice qu’on s’assure 
son alliance, X, 42, 4 et 5. Aussi le lui offre-t-on avanf la 
batailleJX, 27, 2. 

Indra pr^te done son aide au guerrier*pieux, VI, 23, 2., il 
le prend pour ami dans Ics combats, IV, 24, fi, et le roi qui 
I’honore triomphe de son ennenfi, V, 37, 4. Le dicu combat 
et triomphe avec les hommes, I, 178, 3, il leur ouvre I’espace, 
X, 133, 1, fraje un passage a leur ehar, I, 178, 3; V, 35, 7 ; 
VIII, 45, 9; 69, 4 et 5 ; X, 171, 1, et les rend vainqueurs, 
VIII, 69, 6, del’ennemi, VI, 46, 6, dans les combats, VI, 46, 8. 
IJt son secours ii’est pas seulement utile aux combattants, il 
leur est indispensable. On I’invoque, VIII, 16, 5, on Id 
« choisit M seul, VlII, 6, 44, parce que les vainqueurs sont 
toujours ceux qui I’ont avec eOx, VIII, 16, 5 ; 45, 3. Non 
seulement son ami n’est jamais vaincu, X, 152, 1, mais on ne 
peut vaincre sans lui, II, 12, 9. Avec un petit norabre de 
combattants il triomphe d’un ennemi superieur en nombre, IV, 
32, 3, car il en vaut mille a lui seul pour celui qui sait le 
louer, et s’ assurer ainsi son aide, VIII, 4, 6. La meme idee 
est quelquefois presentee sous la forme a la fois enigraatique 
et paradoxale, cherc aux /{ishis veiiiques. Indra a « tue la 

aiguille », VIT, 18, 17, Aux vers 4 et 0 de riiyrnne X, 28, 
e’est Indra lui-rneme qui propose les enigmo^s a son adora- 
teur : « Le renard a fait la cliasse an lion ; le cliacal s’est jete 
sur le sanglier ; le lievre a avale la larno dirigoe eontre lui ; 
le veau a mange le taureau. » A CAjte de renigme, on trouve 
d’ailleurs dans les mernes passages la solution : Indra accom- 
plit ses exploits, ineme avec le laible, VII, 18, 17 ; il soumet 
le fort au laible, X, 28, V) 

L’lntcrvention d’lndra assure a. ses Udeles, avec la victoiro 
ellc-meme, le fruit de la victoire, e’est-a-dire un riche butin. 
En implorant son aide, on Tappelle, non seulement le (c vain- 
queur des ennemis )>, mais le « conquerant des ricliossos », 

1. Sraktlh, proprement « coin de la bouclie on plus general emenl 

n g’ueule ». or. svdkva et svhoan. Ici trailleiirs il pent <Hre. i’ait allusion au 
demon, cf. svika au vers I, 32, 12 rapproche de iV, l.S, 9 d'une part, et de 
1, o2, 6 de I’a litre. « 

2. Reiuarquous dependant. <|ue, dans cette seconde forraule, rune des ex- 
pressions est encore tiguree : le laible est « celui ijui (cite ». De })lus, ccr- 
taines de nos enigmes pourraient. s'a]»pliquer a Indra liii-nunne et represen- 
tor les exploits dii dieu u naissant ». C’est Jui-meme, d'apres le vers X, 28, ti, 
qui a do loin I'endu ia montag-ne avec une motte de torre. Ce ilernier exploit 
rentre en bout cas dans un ordre de mytiies (|ui sera etudie plus loin. 
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III, 30, 22 ; c’est par lui qu’on espere devenir maitre de ces 
richesses, X, 42, 10; 102, 1, cf. VI. 44, 9 ; on le prie de 
les « apporter », II, 30, 10, ou du moins de les rexidre aisees 
a conquerir, VII, 32, 25. Le cheval de guerre ne conquiert 
le butin qu’avec le secours d’Indra, VI, 33, 2, cf. VI, 45, 14 
etl5, mais ce secours est tout-puissant ; car Indra eiileve a 
I’ennemi ses richesses « m&me avec un mauvais cheval », 
VI, 45, 2 ; VIII, 51, 3. 

^Les combats dont il s’agit dans les textes qui viennent 
d’^re cites, etdans une multitude d’autres passages, pcuvent 
etre des combats reels, terrestres, livres par des hommes a 
d’autres hommes, et ou I’intervention d'Indra ne se revele 
que par la victoire de ses adorateurs. La chose est tout a 
fait certaine pour les formules qui donnent expressement 
aux ennemis d’Indra le norn d* « hommes », VI, 18, 2, ou 
de « mortels »,; V, 35, 5 ; VII, 25, 2, ou quile moiitrent in- 
voque a la foi's’^par les depx partis ^ I, 102, 5 et 0; II, 12, 


8, cf. IV, 32, 1 et 3 ; VIl, 25, 1 


; X, 42, 4, cf. VII, 82, 9, et 


pour les autres, les vraisemblauces sont, a defaut d’iiidication 
contraire, on favour de la meme interpretation. 

II ne faudrait cependaiit pas croire que la participation du 
suppliant au succes dont il rapporte le principal honneur a 
son dieu irnplique necossairement la realite, le caractere 
terrestre et purement humain de lalutte. On verra en elTet, 
dans' le chapitre 11, que le pretre se vante d’interycnir par 
le sacritice dans les combats celestes d’Indra, et que, dans 
la croyance des fiddles, I’aHiauce de I’liomme n’est guero 
moins utile au dieu que cede du dieu Test a riiomme. 

A la vm’ite, c’est surtout dans lo passe que les /lishis pla- 
cent ces luttes que lo sacrificateur soutient contre quelque 
etre demoniaque, eii cornpagnie du dieu, et ils donnent alors 
le plus souveutuu caractere mythique au sacrificateur comme 
a I’ennemi qu’il combat J On pourrait meme songer a fonder 
la distinction des combats inythiques et des combats reels sur 
cello qui est souverit I'aite dans les liymncs des exploits an- 
ciens d’Indra et de ses exploits nouveaux, I, (SI, 13 ; 11, 
11, 6; V, 29, 13 ; 3), 0 ; VI, 17, 13 ; VIT, 20, 3 ; 98, 5 ; 
Vllf, 45, 25; 52, 6, cf. VJ, IS, 15; 19, 4; 31, 1; VII, 22, 9; 
29, 4 ; X, 112, 8. A I’appui de cette interpretation, on 
pourrait citer le vers I, 132, 4 (cf. II, 17, I ; V, 29, 12 cd 
13) ou les suppliants demandevit a ludra'dc combattre et de 
-1. Cl', aussi plus bas, section IV, ['opposition ties ennemis Pasas et .loas. 
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vaincre pour eux, cornme il a fait autrefois pour les Angiras, 
qiiand il lour a c< ouvert I’etable ». Npus reconnaitrons eii 
effet plus tard dans la victoire quliidra rernporte en com- 
pagnie des A/igiras, ct a lour profit, uii e?:ploit essentielle- 
merit mjthique , et nous avons eu deja roccasion * de 
constater le caractere m'jthiquo des A/rgiras eux-memes. 

Mais il faudrait se garder de trop in sister sur ce poinTn 
non seulernent parce que|^ victoires anciennes attribuees a 
Indra peuvoiit etre quelqucfois des victoires hisloriques, dans 
le sens ordinaire du motj mais aiissi parce que les combats 
iiouvcaux auxquels on J'e"xcitc peuveiit etre les combats celes- 
tx)s qui se renouvellent sans cesse comme les phenomones i 
naturels qu’ils representent. 

Uiie derniere remarque a faire avant d’etudier par le de- 
tail la conception d’Indra comme dieu liberal ot comme dieu 
guerrier, c’est qu’il est aussi quclquefois compare a un joueur ^ • 
11, 12,4; VIII, 457*38; X, 42, 9; 43, 5, cf. X, 27, jjjet 
que ceux qui implorent son aide centre ieiirs adversaires 
s’appliquent aussi la m^mc comparaison* IV, 20, 3J Les com- ' 
bats qu’il livre ou dans lesquels il iiitervient sent alors con- 
sideres comme uno partie qui, d’ailleurs, toiirne toujours a 
I’avantage du dieu ou do ses adorateursj II, 12, 4 et 5 ; 
X, 42, 9; 43, 5, 

SECllON 111 

LES CONQUETES DUNDKA 

P'L — GEXEKALITKS. — LA COXQlJICrE DES YACIIES. 

Nous aVons mainteiiaiit a passer en revue les differents 
bions quliidra conquiert comme dieu guerrier ou qu’il gague 
a la faqon d'lin joueur, et gendralement tous les dons quul 
fait aux Iiommes. 

Les dons d'lndra sont souvent designtLs par des termes tels 
que rat ou rayi^ vdma, dhana^ etc., qui n’ont que le 

sens general de « richesse » ou de « butin ». L’hymue X, 
47 est comme line li tan ie des epithetes de la ricliesse de- 

1. I, V7 et suiv. 

Lm seulo diviiiile vedique, avec ludra, qui suit comparee a un joueur, 
est i’Aurore, 1, 112, 10, cf. 124, 7 (voir ill, p. 124, note 1). 
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mandee a Indra. On dit de ce dieu qu’il « epanche la source » 
de la richesse, VI, 36, 4, que les chemins de la richesse 
convergent pour se reunir en lui, comme les rivieres dans 
une mer, VI, 19, « 5, et il est appele lui-ni4me un « ocean de 
richesse », I, 51, 1. Ses suppliants souhaitent que le « che- 
rnin de sa richesse aboutisse a eux » VII, 18, 3. II distribue 
toutes les richesses de la terre, VII, 27, 3. Mais ce n’estpas 
seulement des bicns terrestres qu’il est maitre, VI, 45, 20 ; 
il dispose des deux richesses, VI, 19, 10, c’est-a-dire des ri- 
chesses de la terre’et du ciel, II, 14, 11, ou encore" de la 
richesse inferieure, de la inoyeiine et de la superieure, VII, 
32, 16, cf, VI, 25, 1, c’est-a-dire des tresors des trois 
mondes, cf. I, 0, 10; III, 51, 5*. On devine quo |'les tresors 
de I’atmosphere et du ciel seront la pluie et la lui^ereiLes 
richesses des cinq races que le vers I, 176, 3 place dans les 
mains d’lndra, cf. V, 35, 2; VI, 40, 7, comprenneht aussi, 
au moins primitivement *, avec les quatre mei’s de richesses, 
K, 47, 2, ou richesses des quatre points cardiriaux, les 
tresors celestes. 

Nous avons deja cite quelques-uns des textes innombrables 
ou I’crigine des richesses distribuees par Indra est expresse- 
ment rajiportee aux conquetes qu’il fait sur ses ennemis ou 
sur les enueniis de ses adorateurs. Ajoutons qu’au lieu de 
deniander au dicu la conqueLe d’un riche butin, on se cou- 
tentc parfois de lui demaiidcr la force, VI, 19, 6; X, 148, 4, 
qui le fait conquerir, la force qui donne raAuintage sur I'en- 
nemi, VI, 19, S, et qu’il ne refuse pas, eii effet, a celui qui 
riionore, IV, 24, 7; VII, 32, 6. On lui demande sa propre 
force, qui jteut etre acquise, eu effet, par le sacrifice, in- 
driijum yajanta, IV, 24, 5, cf. indrayanle, ibid., 4. Les ri- 
chesses laemes qu’il dispense doivent dovenir I'instrument de 
conquetes nouvelles, I, 8, 1 ef2; VI,’20, 1 ; X, 47, 4, cf. 2. 
Eufin, avec la force pour soi-meme, cf. ill, 53, 18, on dc- 
inando encore a Indra « un heros victorieux dans les com- 
bats », \I1I, 8/, 10. Ce texte, entre beaucoup d’autres, nous 
montre comment le don d’enfants mules,; VIII, 4, 7 ; 6, 23, 
ou, selon une expression familiei'o aux”7iishis,: de la richesse 
eu herog^,; II, II, LI at passim, se I’attache a la conception 
d’lndra comme dieu guerrierh Quant a la gloire, I, 10, 7, 

:1. Voir aussi plus haut, p. ^33.^ 

Voir plus iiaut, p. at 139.* 

3, 11 II est pas question seuleiueiit, da 4 is les Lyiuiies a Indra, du o don >v, 
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Qi passbnn, cf. VI, 31, 5, qu’on lui denaande aussi, c’est moins 
un avantage particulier que la consequence d’autres avan- 
tages purement ifiatdriels. Ce qui rend glorieux, c’est le 
butin, Yin, 85, 20, cf. I, 9, 7, et plus geaeraJement la ?i- 
chesse, y corapris la richesse en « heros», et sans en ex- 
cep ter la richesse en « vaches » et en « chevaux ». De la 
les expressions viravat yaeoE,' IV, 32, 12, et goniMt cromh, 

I, 9, 7, et la priere du vers I, 29, 1 : « Rends-nous illustres » 
c’est-a-dire « riches » en « vaches » et en « chevaux », cf. 
X, 131, 3. 

/ Les « vaches » et les « chevaux » dont il vient d’etre ques- 
tion pour la premiere fois sont les biens qu’on demande le 
plus souyunt a In^^Uainsi d’ailleurs qu’aux autres dieux. 
Indra ©s#e mait^, 101, 4; VIII, 21, 3; X, 47, 1, ou, 
selon I’d^^ession dii vers VUI, 36, 5, le « pere » des vaches 
et:%8 chevaux ; eh un mot, ileh dispose a son gre, II, 12, 

7 ; V|Ii .}8, 1. n est done invoque par ceux qui desirent des 
vachh^t, 33, 1 ; VIII, 82, 17 ; X, 147,2, des vaches et des 
cheval|f?tV,17,16; VII, 32, 23; VIII, 50, 7; 67,9; X, 131, 

3; 160,5 : on lui demande la richesse en chevaux, X, 113, 
10, des vaches. III, 50, 3; . IV, 22, 10; 32, 6 et 7; VII, 23, 
6; VIII, 45, 19; 84,4; X, 42, 7 et 10; Val. 1, 9, une 
etable de vaches, VII, 27, 1 ; VIII, 46, 9 ; 52, 5 ; 59, .6 ; 
VM. 3, 5, des ceataineSj desmilliers de vaches^ IV, 32, 18 ; 
VIII, 67, 1, des vaches et des chevaux^ L 53, 5 ; VI, 35, 4 ; 
VII,18, 2; 27,5; VIII. 6, 9; 12, 33 ; 13, 22 ;^32.i) ; 34,14; 
45, 10 et 11 ; 67, 2 ; 86, 2; Val. 4, 5; « satisfais », lui dit-on, 

« notre desir avec des vaches et des chevaux », 1, 16, 9 ; III, 

mais encore de la « conqu^te » des enfaots, tokn-sdti, tokasya saniti^ 1, 8, 8, 
tokasya tnnayasya sdti (cf. jeslie^ I, 100, 11; VI, 11, 18), dans les combats 
I, 100, 11; II, ;U), 5; IV, 24, 3; VI, 18, 6; 19, 7; 14, 18; VII, 82, 9. Or 
Indra donne aussi des femmes, IV, 17, 10 ; V, 31, 2, et les femmes peuvenr '" 
laire partie du butin enleve a I’ennerai, On pourrait etre tente d’expliquer 
dans cet ordre d’ideesla « conqu^te » des enfants, si on ne rencontrait aussi 
quelquefois dans les liymnes vediques I’expression beaucoup plus bizarre 
encore « conquete de soi-meme IX, 66, 18, cf. VI, 46, 4 et VII, 30, 2. 
Celle-ci ne peut s’expliquer que par Tidee, exprimee justement dans Tun 
des passages oil se rencontre la formule « conqut^te des enfaiits que 
les guerriers, en s’exposant aux perils du combat, font abandon^ d’eux- 
in^mes, en prenant d’ailleurs Indra pour protecteur, IV, 21, 3. C’est grace a 
lui qu’ils se reconquierent eux-memes, etqu’ils reconquierent leurs enfarits. 
Nos formules semblent done equivalerites a celles oil les suppliants im- 
plorent le secours du dieu dans les combats, pour eux-memes et pour leurs 
enlants, \ 1,46, 11-12, cf, VIII, 57, 12-13, Le mot 7ivishdti,\ll,21 pent etre 
oxplique de meme. II se pourrait pourtant que les expressions de ce genre 
eussent une origine m}'thique. Voir I, p. 32 et suiv, 

Bergaigne, la Religion vedique^ II. 
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30, 00; VI, 45, 21. Bt en effet, Iiwira donne des^^aehes, 
1, 11 , 3 ; II, 30, 7 ; VI, 23, 4 ; 45, 23 ; .VIII, 45, 28, des trou- 
peaux de vaches, I, 81, 7, des vaches et des chevaux, II, 15, 
4,' VIII, 50, 6, par centaines, VIII, 01, 10; son favori, son 
ami obtient nne etable pleine de vaches, VII, '32, 10; ij 
devient riche en vaches et en chevaux, VIII, 4, 9. 

Mais tons les dons d’Indra sont le prix des victoires qu’il 
remporte ou qu’il fait rem porter a ses adorateurs. On dira 
done de lui qu’il trouve, VIII, 2, 24, qu’il conquiert dans le 
combat, IV, 17, 10 et 11 , les vaches etles chevaux, qu’il s’em- 
pare de I’etable des vaches, VI, 45, 24. Les epithetes gam- 
shana « qui desire les vaches » et govid « qui trouve les 
vaches » sont appliquees tour a tour au dieu lui-in6me, I, 
132, 3; VII, 20, 5; VIII, 17, 15; X, 103, 5 etO ; VM. 5, 
1, et a son char, VII, 23, 3, et au char de ses fiddles, I, 82, 
4.[Ses combats sont designes par le mot pawjs/t^VIII, 24, 
5 et passim, dont le sens propre est « desir de vaeWs » 
C'est pour ses suppliants qu’il « desire » ainsi des vaches, 

VII, 31,3. lisle prient de conquerir « vaches sur vStckps », 
VI, 35, 2, et do les reiidre eux-miimes « conquerants de 
vaches », III, -31, 20; VI, 33, 5. 11s esperent, avec un tel 
allie, vaincreles possesseurs de vaches, conquerir les vaches, 

VIII, 21, 11 et 12, cf. VI, 26, 2; 46, 10; VIII, 21, 8, avee 
leurs chevaux, cf. VIII, 81, 11, et conquerir aussi d’autres 
chevaux, cf. VI, 33, 1 ; ils lui demandent de leur douner la 
vache et le cheval propre a trainer le char, corame le butin 
qui appartient au vainqueur, VI, 16, 2. Leur char, sous la 
sauvegarde d’Indra, va hardiment a la conqudte des chevaux 
et des vaches, IV, 31, 14. En effet, Indra donne a qui lui 
pdait les vaches de I’ennomi, 1,33,3, cf. 121, 15; V,34,5; 
VIII, 21, 16, de meme qu’il sauve celles de riiomme pieux, 
X, 160, 3 ; il fait conquerir des vaches a eelui qu’il protege, 
V, 34, 8, des vaetn's et des chevaux, I, 83, 1. II fait avancer 
le char qui va a la conqudte des vaches, VIII, 2, 35. 

Les memes formules, d’ailleurs, comprennent dans I’enu- 
meration des biens demandes a Indra, en meme temps que 
des cipevaux et des vaches, des femmes, IV, 17, 16, et des 
onfants males, I, 53, 5 ; VII, 23, 6 ; VIII, 6, 23; X, 47, 5 et 
passim. Ce rapprochement ^ assez choquant a nos yeux, pent 
s’expliquer autrement que par la brutalite inconsciente d’une 

1, II se re trouve aussi dans des foi*muIfes adressees a d’autres divinites, a 
Soma, IX, 9, 9 ; 5a, 1 ; yi, 6, a Ehaga, VIII, 41, 3, etc. 
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civilisatiof primitiTe l vacheg et les chevanx, en 
ne sont pas seulemept,;avec les troupeanx en g4n^ral, III, 
54, 15, avec les cha^II^ 15, 4 ; VII, 27, 5 ; VllI, 4', 9, cf. 
VI, 46, 2,et avant le bl4^ VIII, 67. 9; X? 42, 7, et I’or, 
IV, 17, 11 ; VII, 31, 3; VIII, 32, 9 ; 67, 9, cf. 11, 15, 10, qu’ou 
demande aussi, mais bien moins souvent a Indra, la forme 
principale de la richesse pour un p'euple pasteur et guerrier. \ 
he riom de cheval et celui de vache Servent encore, dans la 
langue des /lishis, a designer les elements des phenomenes * 
naturels, c’est-a-dire ces tresors de Tatmosphere et du ciel 
que nous avons vus deja opposes dans certaines formules aux 
tresors de la terre. Ils avaient done, celui do la vache stir- 
tout, une #gnite dpnt nous nous faisons difficilement I’idde. 
Cette dignitd dwait rejaillir sur les etres qui avaient, en ce 
bas monde, I’honneur de les porter, et on sait, en effet, de 
quels egards la race bovine a ete et est encore I’objet dans 
rinde. fPu reste, le souvenir de la representation des aurores 
et des eauX du ciel sous forme de vachesjne doit pas seule- 
ment nous servir a excuser les /lishis d’un rapprochement 
incivil. II [suggere, pour un certain nombre au moins des 
formules qui celebrent Indra comme « donneur » et comme 
« conquerant de vaches » , la possibilite d’une interpretation 
raythologique.J 

II faut cependant reconnaitre, avant de chcrcher dans les 
vaches conquises et donnees par Indra une representation 
d(^s aurores et des eaux celestes, que le terme de « vaches », 
iiidependararaent de son sens propre et de son sens mjthique, ' 
peut avoir encore un sens purement symbolique,' Ausinguliom, 
il peut n’4tre qu’un syrnbole de la liberalite'du (lieu, I, 55, 
4; II, 32, 3 ; VI, 35, 4 ; VIII, 1, 10 ; 45, 12 ; X, 133, 7. II 
en estainsien toutcas au vers VIII, 14, 3, dont I’auteur, par 
une de ces figures incoherentes qui sont si frequentes dans la 
poesie v4dique, nous inoutre la vache d’ludra ' donnant elle 
rneme « la vache et le cheval ». Ailleurs, VIII, 82, 3, e’est 
Indra lui-m4me qui est compare a une vache, cf. VI, 28, 5; 
VIII, 82, 3; Val. IV, 4, et a une vache qui donne pour lait 
« des chevaux, des vaches et du bl(3 ». Le terme de « vache 
peut aussi, tant au singulier qu’au pluriel, designer par md- 

1. Ou rorge,?/aca. 

2. C(‘. la vaclio d’lndra at Varu«a, 1\^ 42^ 10, (PAgni, X, 60, 8, de Vayu, 

I, 2, 3, et la (falcshhm d’lndra (Voir plus Kaut, p, 169)^ qui dotiiie son lait 
aux hommes, II, 18, 8. 
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tapbore les dons quelconques d’lndra, cf. VI, 24, #, et c’est 
ce sens q«i parait impliqud par une formule comme celle du 
vers ni, 30, 19 : « Notre d4sir s’ouvre comme une itable ; 
remplis-le de rifchesses, 6 toi qui es lemaitre des richesses. » 

Mais le sens symbolique ou figure ne doit pas plus que le 
seas propre^b'us faire oublierTe'sens mythique. On ne pent 
songer a prendre au propre les passages ou Indra est repre- 
sente « renversant la montagne ou etaient renfermees les 
vaches », VI, 17, 5, ou « fendant la montagne ^ pour en 
faire sortir les vaches », VIII, 45, 30, « faisant trouver la 
vache en dissolvant la montagne)), X, 112, 8, « faisant 
sortir les yacbes de la pierre », VI, 43, 3, cf. V, 30, 4. La 
« montagne )> d’ou sortent les vaches, et a laquelle Indra 
lui-m4me est compare en qualitd de dieu liberal et particu- 
lierement de donneur de vaches, VIII, 77, 2, ne pent non 
plus passer pour un symbole , et le rapport de I’idde de 
montagne avec I’idee de vaches ne s’explique que par deux 
conceptions raythologiques, celle qui assimile les aurores et 
les eaux celestes a des vaches, et celle qui assimile le ciel et 
le image a une montagne. 

Dans les formules memes ou le sejour des vaches est appele 
une etable, ffo/ra, vraja, urvala supposer qu’il s’agisse d’e- 
- tables reelles, ce qu’il seraitte plus souvent aussi arbitraire 
d’affirmer que de nier, le « bris )), III, 30, 21 ; 32, 16 ; VI, 
17, 1 ; VIII, 32, 5, cf. VIII, 34, 14, ou meme simplement 
i’« ouverture » de I’etable, I, 10, 7 ; IV, 20, 8 ; 31, 13 ; 
VIII, 55. 3, cf. II, 17, 1 ; VI, 45, 24; VIII, 45, 28 ; 55, 3; 
X, 38, 2, I’ouverture des portes, X, 120, 8, cf. 1, 53, 2, 
est un detail sur lequel les fiishis n’insisteraient pas tant *, 
s’il ne rappelait I’etable celeste, appelee aussi une montagne, 
qu’Indra, le dieu qui penetre par la violence dans les etables, 
X, 103, 7, le fendeur d’etables, gotrabhid, VI, 17, 2 ; X, 


1. Au vers I, 01, 12, c’esi la vactie elle meme qu’Indra doit meurtrir pour 
en faire sortir les eaux. Ailleurs, la montagne raythique renferme des che- 
vaux en m4me temps que des vaches, X, 108, 7, 

2. li n’est pas inutile de rernarquer que dans la plupart de ces passages 
^.^-d’idee d’ « ouvrir » est exprimec paries prefixes vi ou (trm joints a la racine 

ijri qui a donne le nom ilii demon Frifrf/,oelui qui retient les vaches celestes. 
Voir plus has, section IV. Cf, en general les formules oil Indra est repre- 
sente « brisant », V, 39, 3; VI, 22, 0; 45, 9; VIII, 45, 13, « ouvrant Vllt 
27, 2, tout ce qui semblait solide, rendant le chantre lui-meme « fendeur » 
1, 102, 9 (cf. plus has les Vasish^has « feiideurs », tritsavah), et Jes divers 
emplois de la racine vri, I, 5, 102, 4 ; IV, 17, 9; VIII, 45, et 29, et 

va.^swi, surtout dans les formules oil il est question des vaches, VII, 32, 10. 
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103, 6, «f. 7, brise avec sa foudre, titdSi CJ’est aussi 
apparemment au r61e qu’eUe jou^'dans les comibats cdl^stes 
que cette foudre doit I’dpith^te de gavyu « avide dq vacbos », 
VI, 41,2. • ' 

Insistons a cepropos sur une observation que nous aurons 
a renouveler bien des fois. Les combats Celebris dans 1^ 
hymnes a Indra, que le th^Mre en soit le ciel ou la terre, 
sent g^neralement decrits dans des formules dont I’origine 
au moins est mythique. L’application de ces formules a 
des combats terrestres est certaine dans tel passage, vrai- 
semblable pu seulement possible dans beaucoup d’autresj 
Mais quelle qu’en soit I’application, elles gardent la m^ine"! 
valeur pour I’analyse mythologique comme decrivant tou- 
jours, sinon directement, au moins indirectement, des com- 
bats celestpsi. Nous pourrmns done presque n^gliger la 
distinction, ordinairement tr^s delicate, souvent m^me im- 
possible, des combats reels et des combats mythiques, si le 
fait m^me de I’application des formules mythiques a des com- 
bats reels n’etait tres intdressant en soi. C’est une nouvelle 
forme de cette assimilation des choses terrestres aux choses 
celestes que nous avons constatee a chaque pas de notre_i 
etude sur les elements du sacrifice. Les armes en particulier, 
et plus gdneralement les engins de guerre, sent, comme les 
dlements du culte, assimiles aux elements des phenomenes 
celestes, et semblent consideres comme remplissant dans les 
combats reels le role que les elements remplissent dans les 
combats mythiques. J’ai deja cite dans un autre travail’ quel- 
ques textescurieux ou cette conception se revele. Le char de 
bataille est represente aux vers 26 et 27 de I’hymne VI, 47 
a Indra comme « uni aux vaches », comme « enveloppe de 
vaches », cf. VIII, 48, 5, et cette expression bizarre ne s’ex- 
plique que par I’assimilation du char a la foudre d’lndra, 
nettement formulee d’ailleurs aux vers 27 et 28. La foudre 
d’lndra, e’est-a-dire I’eclair, est en efifet enveloppee des v’a- 
ches, e’est-a-dire des eaux de la nuee, representdes sans 
doute par des courroies*, par des lanieres de peau de vache, 
dans rdclair terrestre qui est le charde bataille®. Au vers 14 

1. Memoires de la Societe de linguistigue de Paris, IV, p. 134-136. Tirage 
a part, p. 39-41, 

4. Probablement les courroies de I’attelage. 

3. Dans le meme hyrane VI, 47, aux vers 29-31, le tambour qui fait re- 
teniir le ciel et la terre, qui c tonne »>, et, ea compagnie dMndra et des dieux, 
chasse les ennemis, rappelle egaiement la foudre, et e'est probablement en 
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d’nn autre JiyaMte 4 VI, 46, e’est la oorde 4# I'arc, 
eet representi^e coaiw® an®' yache (cf. AtharvarVeda> 1, 2, 3), 
sur laquelle les bras retiennent deg oiseaux qui s’elancent 
de la sur la chair, c’est-a-dire les fleches, cf. X, 27, 22. Le 
tout four nit une comparaiaon pour la course rapide des che- 
vaux. Ici encore I’incohdrence des images trouve son expli- 
cation dans une allusion a la nuee d’ou parteat les eclairs. 
Enfln au vers VI, 75, 11, la fl^he elle-m^me est ainsi de- 
crite : « Elle se revet de I’oiseau; sa dent est une antilope ; 
unie aux vaches, elle vole qaand elle est lancee. » Or cette 
fl^he est au vers 15 du mSme hymne evidemment assimilee 
d rdclair sous le nom de parjanyaretas « produite par la 
semenee de Parjanya (le nuage) », accompagne de I’epithete 
« divine ». L’oiseau represente les plumes de la fleche, et 
I’antilope est peut-etro la pour une come d’antilope dout 
aurait 4td faite la pointe (cf. vers 15) : mais I’oiseau et meme 
I’antilope* pouvaient en mf^me temps rappeler I’eclair. En 
tout cas les « vaches » auxquelles la fleche s’unit ne desi- 
gnent les cordes d’arc que par allusion aux nuees'** d’oii 
part la fleche de I’eclair. Au vers 1 du mdme hymme VI, 
75, le guerrier couvert d’une cuirasse estlui-mdfne compare 
au nuage. 

Les allusions aux combats celestes n’ont pas toujours ce 
tour bizarre. Elies sont alors moins frappantes, mais ne doi- 

ce sous qu’il est appele indrasya « le poing d'Indra », pour « eo 

qu’lnclra tient dans son poing terme ». 

4* Ci’. les montures de-s Maruts. 

2. Uii peu plus loin, au vers 13 du meme hymne VI, 73, le sdnu des che- 
vaux, frappe par le louet, rappelle le s&fitiy c'est-a-dire le sommet ruisselant 
de la moiUapne celeste {passim)y celui qu'lndra trappe pour en lairo jaillir 
le.s eaux, I, SO, ;> (voir plus bas, ^ II). Quand le sdnu des chevaux esi 
frappe, ce sont les chevaux eux-memes qui s’eJaucent comrne des rivKu'es, 
cl. Yl, 40, 13 et 14. On ne pent, je crois, expliipier que par cette allusion 
bizarre, mais bien con forme a Tesprit de la mythologie venlique, I'emploi du 
mot Sdnu pour designer la croupe des chevaux. Ce mot, qui n’a garde dans 
la laiigue classicpie (pie le sens de u sommet a ou u plateau de montagnea, 
iPen a pas d’autve non plus, (|uoi qu’en pense M. Grassmaiin (.?. v.), dans le 
yiig-Veda, et il y designe ordinal reraeril, comme son congenere s 7 iv [ihvLy 
s, u.J, soit dircctemciit, soil par voie d’allusion, les montagnes celestes irou 
coiile la pluie. Les siiv des eaux sont, non pas v la surface » des eaux. Minis 
la moutagne d oh dies coulent. Le sanu du demon n'est pas son « dos 
mais la montagne oh il retient les eaux prisonnieres. Le sdnu d’Agni est le 
sommet oh il brille. EiiHn, le sdnu « do brebis », c’osLa-dire le tamis par 
on collie le fsorua terrestre, rappelle evidemment la moutagne d’oti a dc 
apporte le Soma celeste, IV, 27, 4, cf. IX, 16, 7. Si dans notre ver.s VJ, 
/6, l.lj le terme jiropre jfKjhuna figure paralldeinent au terme figure sdnUf 
cdst parce <pi’il fournit au pocte Toccasion d'un jeu nouveau, qui n’ost plus 
d’ailleurs qdun simple jeu de mots, jaghandn upa ju/hnate. 
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vInt pits pour oela u^glig^ess foucbe ^itaut Tarme par 
excellence d’Indra, on ne peut%*4foQner qu’elle figure dans 
la description des combats reels auxquels il est; suppose 
prendre part, comme dans oelle de Ses cosibats mythiquei^ 
ni d’entendre les hommes demander aindra sa foudre, po^ 
s’en servir centre leurs ennemis, 1, 8* 3. H n'en est pas moins 
interessant de voir la foudre d’Indra eclater pour conquerir 
des vaches a ses suppliants, II, 30, 6. Si ces vaches sont dee 
vaches r4elles, leur conqu^te rappelle en tout cas celle des 
vaches de la nuee. Au vers I, 132, 4, la comparaison des 
combats reels avec les combats mythiques est formellement 
expriraee. Les suppliants d’Indra lui demandent de vaincre 
pour eux, comme il a vaincu autrefois pour les Angiras 
quand il a «ouvert» une « etable » ou, comme nous le 
verrons plus loin, etaient renfermees, soit les eaux du ciel, 
soit les aurores. On dit encore qu’Indra amene d. ses sup- 
pliants des chovaiix et des vaches, comme il amene les 
nuages en tonnant, VI, 44, 12. 

Les vaches qui mugissent a la naissance d’Indra, VIII, 59, 4, 
sont certainement des vaches mythiques, comme celles qil’il 
conquiert sur Ahi, V, 29, 3, cf. IV, 19,2, surVala, I, 11,5; 
II^ 14, 3, ct generalcment sur les differents demons que nous 
passerons en revue plus loin. Les vaches qui dohnent le lait 
celeste sont elles-memes assimilees au lait, quand elles sont 
representeeS, par une de ces figures monstrueuses auxquelles 
sc complaisent les Aishis vediques, sortant, par I’operation 
d’Indra, de la « mamelle » du « male » androgyne IV, 22,-'' 
6. Ailleurs, dies semblent confondues avec les fruits de I’ar- 
hre qu’Indra secoue pour en faire tomber les tresors du ciel, / 
III, 45, 4 : on demande en effet au Dieu de « faire tomber 
les vaches d’une secousse », I, 10, 8. Le « taureau » Indi'a 
prend la foudre pour « alliee » quand, avec la luraiere, il\ 
« trait » les vaches hors des tenebres, I, 33, 10, cf, III, 31,/ 
21, e'est-a-dire les en fait sortir, comme d'une enveloppe 
Ou dies etaient retenues, V, 31, 3. Elles ne different pas des ’ ■ 
jeunos fllles cachees dont le dieu decouvre egalenient, la re- 
traite, 11, 15, 7, et qui representent, soit les eaux, soit les 
aurores. 

On voit, dans I’enuraeration des donS ou des conquMes 
d’Indra, les vaches figurer avec le soldi, I, 7, 3; III, 34, 

9; V, 33, 4; VI, 17, 3; 32, 2; X. Ill, 3; 138, 2, etl’aurore, 

1 . Voir piu» haut^ p. 99. 



I, 62, 5 ; VI, 17, 5* ou apfec les eaux, I, 32, 12 ; 103, 5 ; 
174, 4; P, 21, 1 ; ¥1, 39^5 ; "^7, 14; VII, 21, 3; X, 89, 7, 
ou ala fois avec les eaux^ Ie soleil, II, 19, 3,et Taurope, 

II, 12, 7; et le terme de « vaclps » peut sembler, dans de 
,<r^pareilles formules, faire double d^ploi avec le ftom des au- 
- rores ou avec celui des eaux. lids aurores et les eaux sont 

nomm4es encore dans un grand nombre d’autres formules qui 
vont nous fournir un t^moignage direct des exploits solaires 
qtdes exploits met^orologiques d’Indra. Nous nous occupe- 
ripns d’abord des derniers. 

§ II. — LA CONQUlfiTB DES BADX. 

Indra repand les eaux, I, 55, 6 ; 174, 9 ; III, 30, 9 ; 31, 16; 
32, 5 ; VI, 20, 12 ; 32, 5 ; X, 111, 8, ou selon une expression 
qui, dans le Ian gage des hymnes, n’est pas moins g^nerale que 
la premiere, il fait couler les rivieres, 1, 130, 5 ; III, 36, 6, les 
« sept » rivieres, I, 32, iB";' X, *49, 9 ; il fait gonfler les 
« quatre » rivieres, 1, 62, 6, il fait gonfler les eaux comme des 
vaches precedemment steriles, VII , 23 , 4. Les rivieres 
epanch4es par Indra peuVent 6tre sans doute des rivieres 
terrestres, comme celles qu’il fait mugir en m4me temps que 
les for4ts, I, 54, 1. Elies p>qurraien^ mem^ 
symbols des favours du dieu, cf. I^, lOi' 21, c^mpM’e a une 
mbiitagne, Val. 2, 2, ruisselante, cf. Val. 1, 2. Mais jce 
sont le plus souvent des rivieres celestes *, comme celles 
ou nous ravons vii plus haut naitre et grandir, comme les 

ea,ux primordialejs. .qulIa.iait-no.ule^ X, 111, 8, cf. II, 17, 

5, et dont repancKement a ete sa premiere oeuvre, II, 22, 4, 
accomplie a dans le ciel » (iY»jrf.).| Elies representent alors la 
pluie, les eaux du nuage, dont une partie, d’ailleurs, vient 
couler dans le lit des rivieres terrestres, mais qu’Indra 
destine surtout a stancher la soif du sol desseche, IV, 19, 
7, cf. 17, 2, et a fairc croitre les plantes de toute sorte, II, 
13,7.| 

Cependant, et le fait est interessant a noter, les noms qui 
.^esignent proprement la pluie, vvish\i, varsha, ne serencon- 
'"trent presque jamais*, nonplus que le verbe de mSme racine^ 

1. Sur les septet les quatre rivieres, en particulier, voir plus haut, p. 134 
et 13S. 

X 2. Au vers X, 23, 4, la pluie « diKroupeau », c’est-a-dire I’eau des nuages 
.assimilc* a des vaches, dont la harbe d’Indra cst humectee, peut etre cell© 
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vt^ish, dans les fomules relativW aux oauvres mdti&rologi- 
(jues d’lnd^ tandis que I’usa^e en est, au contraire^'trea..^ 
frequent dans celles qui rapporront le don de la pluie a d'au-'' 
tres dieux, dAgni, II, 6, 5} W, 13, 1; X,»98, 10; a Soma, 

IX, 8, 8; 39, 2 : 49, 1 et3165, 3 et 24 ; 74, 3; 96, 3 et 14; 
97, 17 ; 106, 9; 108, 10, dfl 69, 9; a Brihaspati, X, 98, 3 ; 
5; 7 et8; a Sarasvant, I, 164, 52; a Parjanya, V, 83, 3 et 
10 ; VII, 101, 5 ; a Vata (le vent), VII, 40, 6 ; aux Maruts, 
I, 38, 8 ; II, 34, 2 ; III, 26, 5 ; V, 53 ; 2 ; 5 ; 6 ; 10 et 14 ; 55, 
5; 57, 4; 58, 3 et 7; 59, 5 ; 83, 6; VII, 56, 13; VIII, 7, 16 ; 
a Varuna, V, 85, 3; a Mitra et Varuwa, I, 152, 7 ; II, 27, 15; 
V, 62, 3 ; 63, 1 ; 2; 3 ;■ 4 et 6 ; 68. 5 ; VII, 64, 2 ; VIII, 25, 6. 
Non seulement on ne dit pas d’Indra, c^omme de Parjanjal] 
personniflcation du nuage, V, 83, 10, qu’il « ^leut ia.,pM 
mais on ne dit pas non plus de lui, comme on le dit d es M a- 
ratj, V, 55, 5, qu’il « fai^pleuvpir » la pluie, ou comme oA 
le dit de Mitra et Varuna, V, 63, 3 et6, qu’il fait pleuvoif 
le ciel. il serable que les Vlishis n’emploient les di verses for-, 
mations de la racineurts/tpour designer le phenomene de la-, 
pluie, que lorsque 1’ action divine a laquelle il est rapport^^ 
s’exerce sans obstacle et sans conflit. Or, tel n’est pas le cas 
dans le mythe d’Indra. 

i Pour rdpandre les eaux, Indrause de la force, JVIII, 3, 10. 
C’est en combattant qu’il repand les torrents et les vaches, 

1, 174, 4, c’est-a-dire encore les eaux. II trouve, I, 103, 5, il 
conquiert, V, 31, 6, il « vole », I, 131, 4, les eaux. Ici en- 
core, IF est vrai, il sera^queTquefois permis de penser aux 
rivieres terrestres. [^I^s eaux conquises pourraient ^tre les 
fleuves dpnt les rives, parle secours d’Indra, sonttombeos au 
pouvoir de ses suppliants F Le mot arnasdti « conquete des 

qu’il fait couler lui meme. Mais au vers YIII, 6, la pluie du ciel ne 
semble fi^^urer que comme terme de comparaison avec rdcoulement du Soma,^ 
de ce breuvage qui fait sur Indra Teffet de la pluie sur un champ d’orge, 

X, 43, 7, c’est-a-dire le fait croitre. La construction des cinq vers precedents 
me fait peuser que le « dieu » sujet du verbe mdmahej et auquel se rapporte 
le participepruMui/uu, est, non pas Indra, mais Soma, deja compare au vers 
5 aune mer qui s’enlle. Le correiatif de yah peut etre sous-eutendu devant 
vavakshitha, cf. I, 48, 14 et les constructions analogues, Entin*au vers IV, 26^ 

2, ce n’est pas reellement Indra qui parle, mais bien un /tishi qui s’attribue 
certaines oeuvres d’Indra (vers 3) sans pour cola s’iderititier purement et sim- 
plement avec lui. 

1. Cette interpretation jiaraitra surtout vraisemblable dans les lormules qui 
meutionnent, avec la conquete des eaux, la conquete, c’est-a-dire le salut 
(voir plus haut, p. 176, note 3) des enfants, I, 100, 11; VI, 44, 1.8, cf. VI, 
19, 12; 25, 4, ou du suppliant lui-meme, VI, 46, 4, et qui sernblentbien par 



eaax » paratt dj^signer deg ©pabats rdels aux vers I, 63, 6 ; 
IV, 24, 4,‘|mais il est beaucodf plus certaia encore qu’il de- 
signe un combat mythique jad vers II, 20, 9, ou Indra regoit 
la foudre de la msdn des i^eui pour combattre les demons. 
I'Ce sont les eaux celestes qu’Iiidra conquiert en fendanl 
TStable desvache^I, 10, 7 et8, qu’il fait couler en brisant, 
IV, 19, 4 et 5, en ouvrantla montagne, IV, 21, 8, ou le vase, 
caru, I, 7, 6, qui les renferme, en brisant le reservoir des 
eaux, VIII, 32, 25. II porte ainsi « secours ala mer », VIII, 
12, 2, il ouvre la voie aux rivieres, VI, 30, 3, cf. II, 15, 6, 
qui ^taient « envelopp^es », VI, 17, 12; X, 30, 7, cf. IV, 
19, 5. Nous retrouverons plus loin {[e demon qui « enveloppe », 
qui retient les rivieres, sous lenoradc Vritra, etnousverrons 
Indra conquerir les eaux de la montagne celeste sur ce de- 
mop,)l, 32 (en entier); 51, 4; III, 32, 6; X, 89, 7, cf. VIII, 
85, 18, appelejiussi Ahi, II, 19, 3; VI, 30, 4; VII, 21, 3, ou 
sur sespareiis, I, 33, Vi; VIII, 0, 16. Il a accompli cet ex- 
.-ploit en naissant, V, 30, 5; X, 113, 4, et on I’invite a le 
'rfenouveler, I, 80, 3, cf. 4. Il y a telle formule oii Indra, 
comm'e le feu celeste auquel il emprunte ses principaux attri- 
buts, frecoit le nom d’ « amant des rivieres «, X, 111, 10. 
Mais est nomme en meme temps le « briseur de foir^ 
teresses », et cettc seconde appellation est une allusion au 
combat qu’il doit livrer pour s’emparer des eaux et les en- 
lever au demon, leur premier epoux, I, 32, 11; IV, 17,3, 
cf. X, 43, 8 et VIII, 15, 6. 

Le titrc qui convient a Indra est done moins celui de 
<(maitre» des eaux ou des ri vieres, X, 180, 1, cf. X,89, 10,que 
celui de '« conquerant » des eaux, commedesautres tre- 
sors celestes ou terrestres, II, 21, 1, ou de « vainqueur dans 
les eaux » apsujit, VIII, 13, 2;.36, 1,] IX, IQO, 3. C’estaussi 
tout a fait par exception, et contrairement a son vrai carac- 
tere, qu'il est represente comrae un ocean recevant les rivie- 
res, I, 55, 2. Sa fonction divine est au coutraire d’epancher 
les eaux, et de’les epancher, non corame Savitri, en obser- 
vant une «loi)) immuable, maisen « frappantle denioiiAhi)), 
II, 30, I, en combattant celui « qui a la pluie en sa posses- 
sion », svavriskti, I, 52, 5 et 14. 

Naturellement , e’est avec sa foudre qu’Indra fend la 

con.s<^iient s'appliqiier k des combats reels. Nous verrons plus loin que la 
conqii^te du soleil, ibid., dans les forfhules du meme genre, peut representer 
,^,ussi le saint de la ?ie. 



montagne, I, 57, 6, oA etaient « dnveloppees is 

enfermees, ibid.r Bt qu’il pavre la Toie aux rivi^rps, II, 
15, 3, Les foudres d’lndra sp ’ dispersent sur les quatre- 
Tingt-dix rivieres, I, 80, SVij^ud mo^t, la conqufite des 
rivieres par Indra n’estqu’une iSfme mythiqueda phenomene 
naturel de roragej 


§ III. — LA CONQUiiTB DE LA LDMIARB. 


s faction d’Indra; ne s’exerce pas settlement snr les 
pfienomenes met^rologiques : elle j^'s’etend attx pheno- 
menes solaires7|Ce dieu,. dont nous avons deja reconnu la 
nature essentiefiement lumiiieuse \ «met la lumiere dans la 
lumiefeTr cdmme « la liqueur dans la liqueur », X, 54, 0, 
c’est-a-dire, ou bien donrie a la lumiere son eclat et a la 
liqueur sa saveur, ou bien donne « lumiere sur lumiere » et 
ft liqueur sur liqueur », verse a Hots la liqueur et la lumiere, 
Dans I’un comme dans I’autre sens, la forraule resume les 
oeuvres meteorologiques et les (Buvres luraineuses d’Indra. 
Ce dieu donne eneffet le soleil, IV, 31, 5, cf. V, 37,5; VIII, 
88, 3; X, 29, 5 ; V41. 4, 10, aussi bien que les eaux, 1, 104, 6. 
II a ft en naissant » illumine le ciel, III, 44, 4. II est venu 
dans le ciel en faisant briller la lumitu’e, VIJI, 87, 3, et c’est 
immediatement apres sa naissance, VIII, 0, 28, qu’apparait 
la lumiere « allumee au dela duciel », ibid., 30. II a ftclioisi » 
la lumiere en la distinguant des tenebres. III, 39, 7. Quant 
aux tenebres elles-memes, il les a « enroulees », II, 17, 4, 
ft chassees », I, 56, 4, cf. X, 73, 5, ou « crevees », I, 173, 5. 
II les a ft ouvertes » avec la lumiere, V, 31 , 3 ; il les a fait 
rentrer dans I’ordre ^ avec le soleil, VI, 21, 3. Il a fait bril- 
ler le soleil, VIII, 3, 6 et 20; 87, 2, cf. VI, 17, 3; il I’a fait 
montcr dans le ciel, I, 7, 3; VIII, 78, 7, et I’y a soutenu, 
VIII, 12, 30; il a fait avancer la roue du soleil, I, 130, 9, 
cf. VHP, 52, 8 ; il a, avec le soleil, fait briller le couple des 
ft parents », c’e^t-a-dire les deux mondes, VI, 32, 2. 

( Qu ’il epanche, d’ailleurs, les eaux ou les rayons, Indra 
res{o toujours le dieu guerriprl Cette lumiere qu’il donne, il 
faut qu’il latrouve. III, 34, 4 TviII, 15, 5 ; X, 43, 4, dans les 
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Litteraiement « il les a rendues conformes a la regie, vayunavnt 



t^nehres, I, 100, 8; IV, 16, la conquiere, VIII, 15, 

12; -65, 4; X, 167, 1 et2, comnai^'Jes eaux, II, 21, 1; III, 
34, 8; VIII, 78, 4, cf. X, 43, 8,;.i^I;ous les biens qu’il dis- 
tribue aux homme^ C’est touit aTait par exception qu’Iqdra 
est reprdsente dirigeant le soleil, HI, 30, 12, comme les 
rivieres celestes, 1, 101, 3, par des lois immuables ^Il usurpe , . 
alors, ainsi qu’on le verra plus tard *, les fonctions des 
dieux souverains, de Varpi*^ » par exemple , que prSci^^^ 
qaent 1‘auteur du vers I, 103, 3(s^met a I’empire d’Indra, en 
mpme temps qu’il transporte ses attributs au dieu guerrier.^^ 
La locution souvent employee « il a engendre le soleil'w , 
II, 12, 7; In, 31, 15,; 32, 8; 49, 4, n’implique pas necessai- 
rement une conception differente de celle qui ramene toutes 
'les oeuvres d’Indra a des victoires qu’il remporte sur ses en- 
nemis celestes. On la trouve, en effet, m^me dans des pas- 
sages qui font mention expresse' de ces victoires, I, 32, 4; 
II, 19, 3 ; VI, ;10, 5. Ailleurs il est dit plus exactement qu’In- 
dra a conquis, I, 100, 6 et 18 ; III, 34, 9, qu’il a gagne comme 
un joueur, X, 43, 5, ou m6me derobe, 1, 175, 4 ; IV, 30, 4; VI, 
31, 3, le soleil, qu’il I’a trouve dans 1(3S tenebres ou il sejour- 
nait,III,39, 5, qu’il adecouvertla prisondu soleil, X, 139, 4, 
que le dieu vainqueur a ouv^rt la voie au soleil, X, 111, 3, ou 
encore que le soleil a brille lors de sa victoire sur le demon, 
VIII, 3, 19-20, cf. V,33,4; VIII,82, 1-2, cf. 4. Nous revien- 
drons, d’ailleurs, sur cette conquete du soleil dans I’etude 
que nous consacrerons aux divers ennemis mythiques d’Indra, 
et particulierement a Cushna et a Svarbhanu. Quelquefois le 
soleil est considere, non plus comnre le butin de la victoire, 
mais comme I’arme m^me qui sert a la remporter. Indra 
triomphe des races ennemies avec le soleil, II, 11, 4; X, 148, 
2, auquel sa foudre est quelquefois comparee, VIII, 59, 2; 
il brule le demon avec les rayons du soleil, VIII, 12, 9, ou, 
selon 1 'expression du vers 1, 33, 8, il « enveloppe les espionsw 
de I’eclat du soleil. 

L’intervention des hommcs dans les combats ou Indra con- 
quiert la lumiere, I, 131, 3; III, 31, 19; VIII, 15, 12, cf. I, 
129, 2; Vni, 46, 8, s’expliquerait parfaitement, comme nous 
le verrons, par Taction attribuec au sacrifice. Ainsi il est dit, 
au vers X, 138, 2, que le .soleil a brille, « grace au chant con- 
forme a la loi ». Il faut cependant reconnaitre que les mots 


1. Pariiciilioremont, III, p. 249. 



Jyotis et S itu^^quels n(^s donnons I 0 sens de <c lumi^re », 

peuvent 4tre et i&nt p:ri^iaMdment ‘|)ris m^taphori 
dans un certain nombri^dq .fipy^nles, ainsi que Texpression 
svarvaj jyotih, VI, 47, 8, qm l^reunit teas les deux. Le rap- 
prochement de cette expression et de d yu mnam warvat, VI, 
19,9; 35, 2, d’une part, et de Tautre remploi evidemment 
metaphorique du mot jdyumna . dont le sens primitif est aussi 
dans une formule comme celle du vers 
vTi, 25, 3, « donne-nous la splendour et la richesse », nous 
averttesent que la splendour, VIII, 16, 10, suar, VIH, 
15, 12 ; X, 167, 2, conquise par Indra, ou par les hommes 
avec Taide d’Indra dans les combats, pout n’etre quo la 
gloire, qette gloire qui somble les elever jusqu’au ciel, V, 35, 
8, cf. IV, 31, 15. 

Les formules memos ou il est question, non pas seulement de 
la conqueto de la lumiere (ou de la splendour), svarshdti 
(cf. svarSihd^ Grassmann. s. v.), mais de la conqueto, ou plus 
generalement du don du soleil, peuvent n’ avoir pas toujours 
un sens mythique. Demander a Indra le soleil et la lumiere, 
CO peut ^tre simplement lui demander de voir longtemps le 
soleil se lever, IV, 25, 4, de roster longtemps en vie, cf. I, 
10, 11, pour jouir de la lumiere, VII, 32, 26. Cette priere 
serait ainsi Tequivalent de celle qu’on adresse a Indra, III, 
36, 10; VI, 17, 15, comme aux autre s dieux, pour obtenir 
<c cent ans » de vie. La conquete du soleil dans les combats 
pourrait n’etre aussi que la conquete de la vie‘^ 

Cependant, quand on voit dans les formules de ce genre, 
et dans celles memos qu’on a les meilleures raisons de pren- 
dre au sens figure*', les eaux mentionnees en meme temps 
quele soleil, I, 104, 6, ; VI, 31, 1; 46, 4; VIII, 57, 9, Men 
que la conquete des eaux puisse s’entendre aussi autrement 
qu’au sens mythique *,i ce rapprochement du soleil et des eaux ^ 
semble bien reveler, si non V application y au moins 1 origine 
mythique de la formulej Nous retrouverons du reste la con- 
quete du soleil dans les mythes de Kutsa et d’Etaca, et il 
est permis de chercher au moins une allusion a ces mythes 

1. Svar peut aussi designer le soleil et le desigme sureiiient dans' un cel*- 
tain nombre de passages. Il peut designer encore le ciel lumineux. 

2. Surtout dans les enumerations qui coraprennent avec le soleil les 
enfantSj VI, 31, 1, et la personne meme ties suppliants, \ I, 4(>, 4; \ 1,30, 2. 
Voir plus haut, p. 176, note 3. 

3. Comme celle du vers VI^ 46, 1. Voir la note precedente. 

4. Voir plus haut, p. 185 et note 1 . 



dans les passages ^ai ©eii^^nteasies noBm^uitanx, comme 
ont lutte Etaca, I, 61 , Itulse^, VI, pour la con- 

qu4te du soleil, II, 19, 4,^u’Ioictea'- fait apparaitre en effet 
pour le mortel qui le loue, ibid. 

L’emploi raetaphorique du mot svar designant la gloire 
acquise dans les combats peut avoir une origine analogue. 
Le mot svarmilhst {GvsiSsmB.nn, s. v.), ^ynonyme dejvarshdli, 
renfermieTa racine mih quidesigne d’ordinaire I’^pancESnent 
des dons du ciel. Le mot svarsfiMi lui-m^me, comme araa sdti 
«^orfqu^te des eaux ))’,designean vers VI, 17, 8, cf. I, 169,2, 
uiTcbraTiaf quTndm livre pour les dieux, c’est-a-dii‘e un com- 
bat cdleste, dans lequel la « conqu^te de la lumiere » doit 
eviderament dtre prise au propre. D’autre part, au vers I, 
130, 8, oil c’ost le « sacriflant Arya » qui ost secouru par 
Indra dans les combats .warniiUia, la « peau noire » qu’Indra 
a soumise aManu(ou a riiomme), a supposer que cette figure 
ddsigne les homraes noirs ennemis des .dryas, renferme au 
itioins uno allusion, que fait ressortir encore I’opposition de 
svarmilha, a cette « peau noire, haie d’Indra» que le vers IX, 
73, 5, nous montre cbassec de la terre « et du ciel », c’est- 
a-dire auxtenebres. De mdino encore, si les suppliants d’Indra 
lui demandent de plonger leur ennemi dans les tenebres, 
X, 152, 4, de faire que la lumiere trioinphe de lui, X, 89, 15, 
ce n’est vraisemblablement pas sans penser aux demons 
qu’Tndra plonge egalement dans les tenebres, I, 32, 10; V, 
32, 5; VlII, 6, 17, dont iltriomphe avec le soleiP, 11, 11, 1; 
X, 148, 2, qu'il brule avec les rayons de cet astre, VlII, 12, 9. 
Meme allusion encore dans la priere qui est adressee a Indra 
de « faire briller » le monde entier pour lo mechant, VI, 22, 8, 
si m^me celui dont la lumiere doit consommer la perte n’est 
pas la un etrc surnaturel. Au vers II, 11 , 18, la forrnule « Tu 
as fait apparaitre la lumiere pour I’Arya » figure dans une 
enumeration des exploits anciens et mythiques d’Indra, que 
ses suppliants le prion t de renouvcler en lour faveur. 

On pent se demandor encore I sHe combat qu’Indra livre 
pour s’emparer du soleil constituc une ceuvre reellement dis- 
tincte de son ceuvre par excellence, c’est-a-dire de la con- 
qu^te des eaux du ciel. La victoire d’Indra dans I’orage doit 
avoir pour consequence, apres Tepanchement des eaux, la 
reapparition du soleil dans le ciel rasserene.l En fait, les for- 

1. Plus haul, p. 186. * • 

Voir plus liaut, p. 188. 



mules pertantqu’|ft6^aa engGsfl^W le sollii, qa’ll l’a fait mon- 
ter dans le ciel sout^l^^ se pqdcontrent assez sovvent 

dans la descripti(m^ ^ coml^t ^u’JE^ra livre pour s’emparer 
des eaux, I, 51, 4; ^2, 8; tt, fo; 3, cf. I, iOO, 18 ; III, 34, 
8 et 9, Ailleups encore, I, 55, 6, I’apparition de la lumiere 
est mentionnee avec I’epanchement des eaux par Indra‘, 

Mais ce n’est pas seulement le soleil qu’il fait ..bpiller, 
c’est aussi J’aurore, II, 21, 4. Indra a engendfe le soleil et 
I’aurore, ill, 31, 15 ; 32, 8; il a fait briller les aurores et le 
soleil, III, 44, 2; cf. V, 37, 1; X, 111, 7; il a « ouTert», 
I’obscurite avec I’aurore et le soleil, I, 62, 5. Quelquefois il 
semble presider paisiblement a la succession des aurores et des 
nuits, VIII, 85, 1, et au lever quotidien du soleil, VI, 30, 2, 
cf. Ill, 49, 4. D’ordinaire, selon une conception plus conformo 
au caractere du dieu guerrier, il faut qu’Indra, pour faire 
briller I’aurore, comme pour faire briller le soleil, brite la 
prison qui les retient tous les deux, VI, 17, 5; il faut qu’il 
« derobe » les aurores avec le soleil, IT, 20, 5. Nous re- 
trouverons cette conception dans le my the des Angiras, et 
nous verrons que la conqudte des aurores par Indra pent 
passer pour on exploit aussi essentiel de ce dieu que la 
conquetc des eaux celestes. 

Les vaches qui figurent souvent dans une m^me formule 
avecTe soleil, I, 7, 3; II, 19, 3; III, .34,9; VI, 17,3; 32, 
2; X, 138, 2, ou mdme a la fois avec le soleil et I’aurore, I, 
62, 5; II, 12, 7 ; VI, 17, .5, en tantquetrouvees, conquises, 
delivrees, etc., par Indra, peuyent, comme nous Tavons fait 
remarquer deja, -representer les aurores aussi bien que les 
caux4 Le terme figure ferait dans le second cas double emploi 
avec"^le terme propre. 

C’est ainsi qu’au vers III, 31, 4, on il est dit que les auro- 
rcs, reconnaissant Indra, .sont venues a sa rencontre, et que 
le dieu est devenu le maitre des vaches, ces vaches ne different 
vraisemblablement pas des aurores elles-in^mes. Les « vaches 
des nuits » qu’il fait apparaitre, III, .34, 3, sont peut-etre 
aussi les vaches qui sortent de la nuit, c’cst-.a-dire les aurores 
qu’il fait briller au depart de la nuit. III, 30, 13, en chassant 
« les races noires « qui reviennent chaque jour, toujours les 
memes, VI, 47, 21. 

L’aurore est rapprochee du soleil comme « engendree » 
avec lui par Indra, meme dans d.es passages qui celebrent en 

4. Cf. plus liaut, p. 189. 



mlipe ^mps la conjqn^ des e|^x par la dieu, I, 32, 
1; 2 et 4; VI, 30, 5 ; 1^, } et 2X passages nous 

montrent que | les /tishi^j^e craignent p^ de easier dans la 
description des^ploits dlndra Taction qu’il; «xerce sur les 
phenomenes distincts de Forage et du lever du jourJJl suit 
de Id que, dans d’autres passages cites plus hauf7^’®uvre 
d’lndra faisant apparaitre le soleil, quoique figurant dans 
une mdme formule avec la conqudte des eaux, pourrait dtre 
entendue de Fapparition du soleil le matin, aussi bien que 
de sa reapparition apres Forage. 

A propos de Faction d'Indra sur les phdnomenes solaires, 
je ne puis passer sous silence un mythe qui semble, au 
premier abord, contradictoire a'\nBC la nature essentiellement 
luraineuse que j’attribue a Indra. Precisement dans Fun des 
passages ou la « riviere » celeste quTndra fait couler figure 
en mdmeterops que l‘aurore,In<^ ,ftQ.us a^parj^t comme Fen- 
nemp de celle-ci ; il brise le”"cliar de Faurqre avec sa foudre, 
II, 15, 6. D’autres textes encore font mention de ce combat 
d’lndra centre Faurore, X, 73, 6. Tremblante devant la 
foudre d’lndra, Faurore a abandonnd son char, X, 138, 5. 

[^Ce serait faire fausse route que de chercher dans ce mythe 
I’iJee d’un obscurcissement du ciel par les phenomenes de 
Forage. L’obscurcLssement du ciel dans Forage est Foeuvre, 
non d’lndra, mais de son ennemij Le detail de la « foudre » 
est sans importance, II s’explique par la confusion frequente 
des phenomenes de For 9 ,ge et du lever du jour representes 
par les memes mythes, et particulierement par Fhabitude 
prise de donner la mSme arme a Indra dans tous ses combats. 
Le combat d’lndra contre Faurore appartient au meme ordre 
de mythes que le combat d’Indra « contre les dieux » dont il 
est rapproche dans Fhymne IV, SCljl Nous verrons, dans la 
quatrieme parties queries dieux combattus par Indra sont 
des gardiens avares des tresors celestes qui, par opposition 
au dieu essentiellement liberal, off rent uii caractere qui les 
assimile dans une certaine mesure aux demons] Aux vers :3- 
0 de Fhymne IV, 30, on voit Indra leur «v^erw le soleil 
pour le faire paraitre aux regards des hommes Le combat 
contre Faurore dont la description suit presque immediate- 
ment aux vers 8-11, doit 4tre egalemeut, si etrange quo la 

1. HI, pages 77-79, 

ii. Quoique trordinaire les dieux general, aussi bien qu’Indra en parti- 
culier, soient considerds comme faisant la luiniere^ X, 66, I et passim. 
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chose^puisse sembler a premiere vuey un combat pour la 
lumiere : «8. Et tu- as accompli cet exploit, 6 Indra, cetfe j 
oeuvre hdroique,' de frapper la m^chante femme, la fllle du ' 
ciel. — 9. La fllle duciel, I’aurore pleiue d’o. gueil, toi, reelle- 
ment grand, 6 Indra, tu I’as brisee. — 10. L’aurore, effrayde, 
s’est elaricde hors de son char brise, quand le male I’a frap- 
pee. — 11. Son char est reste completement brise sur la 
Vipa.§*; elle s’est elancee du haut du cieP»/ On voit que 
I’aurore a ici. comme les dieux auxquels Indra livre bataille, 
un’caraciere quasi demoniaque. C’est que le phenomene qui 
annonce, plutot qu’ll ne Taft le jour, sernble parfois le 
retarder par sa trop longue duree. Cette idee est formelle- 
ment exprimee au vers V, 79, 9 : « Brille, fllle du ciel, nc laisse 
pas trainer ton wuvre en longueur, de peur que, pareil a un 
voleur perfide, le soleil ne te brule de son eclat. » Dans notre 
mythe, c’est Indra qui joue le role du soleil, ou qui, du moins, 
fraye un passage a I’astre du jour a iravers I’aurore. Dans 
rune des formules memos qui nous le montrent brisant avec 
sa foudre*le char de I’aurore, nous lisons « qu’il fend avec les 
rapides celles qui ne le sont pas »; II, 15, 6. Les « rapides » 
sont probablement les priercs des Awgiras ou, plus generale- 
ment, des anciens sacrifleateurs que nous verrons intervenir, 
a titre d’auxiliaires, dans les combats du dieu. Celles qui 
ne sont pas « rapides » doivent etre les aurores olles-m^ines, 
peut-etre aussi les eaux, puisque le meme. passage mentionne 
encore, ainsi que nous Favons-remarque deja^, une riviere 
celeste. 

Ainsi, i’aurore que combat Indra est une aurore trop lente, f 
et que sa lenteur fait assimiler a la nuit. L’apparition du soleil 
est une victoiro qu’Indra reraporte sur elle, autant que sur les 
tenebres. Bref, Faction du dieu guerrier, quand elle s’e«erce 
sur les phenomenes solaires, a toujours pour objet la con- 
quete de la lumiere comme elle a toujours pour objet, dans | 
les phenomenes meteorologiques, la conquete des eaux. 

On pout rattacher a Fun et a Fautre ordre de phenomenes 
Feeuvre par laquelle Indra soutiont les mondes, II, 12,2; 15, 
2; 17, 5 et passim, etaye le ciel et la terre, X, 89, 4, ou, selon ' 


1. Ici, probablement, une riviere celeste, % 

2. Litteralement, « du lieu eloigne », pardvaiah.. 

3. Page 192. 

4. Nous reviendrons encore sur ce^point, a propos du combat d’Indra 
contre Quslma, 

Beroaione, La Religion vedique^ II, 


13 
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TexpressioD du vers X, 44, 8, les deux coupes, en les sepa- 
'' rant, elargit la terre en etayant le ciel, VIII, 78, 5'. Les deux 
mondes, qui paraissent retrecis et confondus pendant la nuit, 
semblent elargis*et aepares an lever du jour, et certaines for- 
mules nous montrent en effet Indra, en ineme temps qu’il elar- 
, git, separe ou etaye le ciel et la terre, « faisant briller le 
soleil », VIII, 3, 6, «engendrant le soleil et I’aurore)), III, 

, 32, 8, (( ouvrant les tenebres avec I’aurore et le soleil)), I, 
62. 5. Le rapport entre les deux ceuvfes est mieux masque 
encore au vers X, 134, 1, ou il est dit qu’Indra a elargi les 
deux mondes «conime I’aurore)), et au vers VIII, 12, 7, por- 
tantqu'il les a « fait ci’oltrc comme le soleil )). Lo vers X, 111, 
'5, enfln, porte expressement qulndra a etendu, c’est-a-diro 
agrandi le ciel, « tout grand qu’il est)), avec le soleil, et 
le soleil est peut-etre aussi al’etai)) avec lequel il le sou- 
tient. Mais la victoire d’Indra dans I’orage a les rnemes 
effets quo le lever du jour. Elle aussi rouvre respace,,' un in- 
stant ferme par la nuee, (jui s’etend entre la terre et le ciel, 
et au vers 1, 103, 2, la formule :L« Indra a soutenu et elargi la 
terre » est iminediatemcnt suivie do cette autre: « D’un coup 
de foudre il a repaudu les eaux jJ) _cf. VIl, 20, 4 et V, 31, 6. 
Ajoutons, pour justifler le rapprochement de cette nou- 
velle (Buvrc d’Indra et de ses autres exploits, taut solaires 
que meteorologiques, que «la separation)) et <( I’etayoment »> 
du ciel et de la terre sont quelquefois donnes comme le 
resiiltat de sa victoire sur un demon, V, 29, 4, qui les avail 
enveloppes, VIll , 0, 17, que le ciel el la terre elaient 
« caches)), VIII, 85, 16, comme la lumiere et les eaux, et 
qu’Indra a du les trouver , ibid., et les conquerir comme 
elles. III, 34, 8. La formule la i)lus caracterislique est peut- 
etre 'cello du vers II, 13.5, d’apres laquelleiindra, en frap- 
panl le demon et en delivrantles eaux, a «'Ta^it voir le ciel 
a la terre » . 

§ IV. — LA CONQUIiTE D’AGNI ET DE SOMA. 

Dans I’etude que nous avons consacree aux fonctions 
solaires d’Indra, nous avons vu le soleil compris, avec les 
aurores, au nombre des dons et des conquetos du dieu. Prece- 


1 . Cf. les formules qni font d'Ind.ra le « pere » du ciel et de la terre, plus 
haut, p. 162. 
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demment, dans des formules oii fignrait la vache, soit comme 
representation directe, soit comme image terrestre des aiiro- 
res et des eaux dii ciol, nous avions rencontre aussi lo clieval. 
Le clieTal pouvait, comme la vache, rappeler ses prototypes - 
celestes, c’est-a~dire le soleil et aussi I’eclair. Le clieval dont 
Jrulva (( fend Tetablo », en memo temps quo colle de la vache, 
VllL 32, 5, cf. 34, 14, a du etre, au moins a rorigino, un ani- 
mal mythiqiie, et son etahle rappelle celle du soleil qu’Indra 
fait lirillor anx regards des liommes, VllL G, 25. Ajontons quo 
les elements males des phenomenes celestes figurent encore, 
d<'ins des formules analogues, sons les noms d’Agni et de Soma. 
Lam des resultats de la victoire dlndra sur le demon Ahi a 
etc de faire briller les feux, a//na//ah ^j^et Soma, VIII, 3, 20. - 
Indra a ongendre Agni, ill, 31, ITxf entre deux pierres, , 
(pii represcntent sans doute les deux mondes, 11, 12,3; il a 
trouve Agni cache dans les eaux, X, 3>2, G. Mais, surtout, il 
a. cqnquis le Soma eu meme temps quo les vacbes, I, 32, 12, 
cf. X, 138, 2 ; in^avole pour le boiroL cf. Ill, 48, 4; VllL 4, 4. 
(Test le Soma qu’il a (‘hbisi pour prix de sa victoire sur le 
demon, nT,3G,S. Apres cette victoire, lo Soma liii a. appar- 
((Uiu, a Ini soiiil, VII, 08, 5 ; il eu a ete ie « roi », VI, 2t), 3. Il 
Ta fait sortir, conirae les vaches, de renveloppe 
le ref ('iia it , 111,44, 5. II a trouve daus le ciel ]biinl)roisie cacliee, 

\ !, 11, 23), oil, selon rexpi’ession du vers HI, 30, G, il a trouve 
dans le so jour de la vache la liqueur cacbee qui a a des pieds » 
et u dess.-ibots ». e’est-a-diro lo Soma, sous la figure du cheval. 
C’est, aussi Indra qui a rnisdans les vaelies, VIIT, 32, 25, dans 
les vaches « ernes », VIII, 78, 7, noires ou rouges, I, G2, 9, 
cf. VIII, 82, 13, auxquclles il ouvro les portos », VI, 17,6, 
(dfv^t-a-dire' dans les images ou dans les units et dans les 
aurores, le lait brillaiit et « cult », la « grande .splendour 
cachee dans leurs entrailles », III, 30, I t, qui, comme 
nous avons ou roccasioii de lo I’emarqucr deja*, n’est autre 
qu’Agiii ou Soma lui-meme. 

En somrne, tons les elements des phenomenes celestes, les 
males ainsi que les romclles, llgurent dans Ic inytlie d’Indra, 
comme conquis et communiques aux liommes par ce dieu a la 
fnis guerrier et libera^' Il nous reste, apres avoir enumere 

4 

1. Cf. plus bas, p. 24 fi, les passages qui nous moiitrent Indra buvant le 
Soma daus le ciel, le luivant des sa naissance. 

Page el notes 2 et 3. 
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les tresors dont il s’empare et qu’il distribue, a parler des 
ennemis auxquels il les ravit. 


SECTION IV. 

* 

Les ennemis d’iNDRA. 


a"'!®''. LES V/lITRAS, AHI-ViilTRA. 


I Le nom'le plus ordinaire de I’ennemi ou des ennemis com- 
battus et detruits par Indra est vviira, d’ou la qualification 
de vvilra-hati que lesi?ishis donnent a ce dieu, tantotcoinme 
une epitliete de naturj^I, 16, 8; 84, 3; 186, 6; III, 30, 5; 
31, 14; 52, 7; V, 40, 4; VI, 45, 5; 47, 6; VIII, 1, 14; 2, 
26; 4, 11; 6, 40; 13, 15; 24, 8; 27, 8; 33, 1 et 14; 
50, 15; 55, 9;67, 7; 82, 4; 15, 18;20 et 33; 86, 4; IX, 98, 
10; 113, 1; X, 74, 6; 152, 2; 153, 3; cf. I, 1(X), 2, tantot 
oil insistant sur I’idee des combats qu’il livre, ou auxquels li 
preiid une part quelconque, I, 81, 1; III, 47, 2; 54, 15; 
VII, 31, 6; 32, 6; VIII, 32, 11; 45, 25; 46, 13; 51, 11; 
55, 10; 59, 1 ; 79, 1 ; 85, 49; X, 103, 10; 133, 1 ; 138, 5, et 
qui sont eux-memes designes souvent par les terraes dc 
vvilra-halya, I, 52, 4; IV, 24, 2; VI, 23, 2; 25,' 1; 36, 
2; VII, 19, 10; VIII, 52, 1,2; X, 22, 10; de vartni-lMya, 
111,37, 1 et do un'ira-lMryft, VI, 18, 6; 34, 5; 38, 5, rap- 
proches quelquefois de celui dc vvilra-han, VIII, 24, 2 ; 37, 
1. Cette epitliete, un7r«-/m», appartient en proprc a Indra, 
Ic on7ra-/tan par excellence, y?/csM/m, VIII, 59, 1, le I'n'/ra- 
han-Ufiiia (superlatif de vrilra-han), V, 35, 6; 40, 1; VIII, 
3, 17; 6, ;17; 24, 7; 82, 30 et 32; 86, 5, alui dont los dieux 
recouiiaissent la superiorite dans le vvilra-halya, VI, 25, 8, 
a lui enfin qui est ne, VIII, 78, 5, et qui a grandi, X, 55. 
pour le vvilra-halya. Elle suffirait, a elle seule, pour le carac- 
teriser, et I’autcur du curieux hymne Vni, 29, ou les pria- 
cipaux dieux Tediques, . sans etre nommes, sont successive- 
merit d^ignes par leurs atitributs essentielsj ne trouve rieii de 
mieux, pour designer Indra, que dedire, au vers IV : « Ilyen 
un qui porte la foudre placee dans sa main, et, aveccette 
' 'd’oudre, il frappe les Vrrtras. » Si la qualification de vvitra- 
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haiif et meme celle de vvitra-han’-tama, sont aussi donnees, 
et, plus generalement J si la victoire sur un ennemi designe 
par le nom de t;ri^ra*est rapportee egalement a d’autres 
dieux, c’est qiie cesdieux, Agni, Soma,Bnhasf5ati, les Maruts, 
sont, comme nous le verrons, les allies ordinaires d’ludralet 
ses compagnons dans un exploit qui est, avant tout, le sien \ 

Nous trouvons, a cote du compose vviira-han, les elements 
do ce compose, au vers VIII, 78, 3 : « Que le Vvilrahan frappe 
Vvitra! » cf. X, 152, 3, et au vers VIII, 17, 9: (cO Vvilrahan, 
frappe les vvilras, » cf. ibid. 8. On voit par la que notre mot 
est susceptible de deux interpretations; le premier terme du 
compose pouvant etre pris soit au singulier, soit an plurieL 
Et, de meme qu’il peut signiflor ((♦meurtrier de Witra » ou 
(( du vvitra » et « meurtrier des vvilras », le compose vvUra- 
halya et ses synoriymes peuvent aussi signifier « meurtre, 
defaite de Vritra w, ou a du vvitra », ou « des vvilras^y. 

Qu’on choisisse d’ailleurs le singulier ou le pluriel, le mot 
vvitra pourra, dans Tun ct I’antro cas, designer tantot un 


orinerni mythique, tantot un ennemi reel, humain.i En effet, 
lors meme que cc mot, construit separement dans la phrase, 
porte la desinence distinctive du singulier ou du pluriel, 
remploi du pluriel, I, 4, 8; 7, 5; 53, 0 ; III, 30, 4 et22; VI, 
20, 8; 44, 14; VII, 23, 3; 30, 2; 83, 9; IX, 109, 14, n’en 
exclut pas, comme on le veri*a, Tapplication a J’onnemi m^ytlii- 
que, quoique celui-ci soit plus souvent nomme au singulier, 
et remploi du singulier, I, 80, 10; IV, 17, 8; V, 42, 5; VII, 
20,2; 21 G; VIII, 2, 32 et 30; X, 101, 10, pouvant s^ex- 
pliquer dans le sens collectif, n’ost pas par lui-meme plus 
caracteristique. 

II lie faudrait pas croire non ]ilus que I’emploi du present, 
1,102, 7; IV, 17, 19; VI, 56, 2; 57, 3; VII, 22,2; 83, 9; 85, 3; 
VIII, 15, 3 et 11; 17,8; 51, 8; 79, 4 et 5; 84, 9; 88, 6; IX, 
1, 10, ni meme celiii de Fimperatif, ou du subjonctif faisant 
fonction d’imperatif ou de futur, ou de tout autre tour equiva- 
lent, III, 37, 5; IV, 22, 9; 24, 10; VI, 37, 5; VIII, 


1. C’est, semble-t-il, abusivement que Tepithete vritrn-han-tamn est cJonnee 
aux Acvins, VIII, 8, 9 et 22, cf. VIII, 9, 'i, qui ne sont pas <les dieiix guer- 
1‘iers. Quand un poete donne. au couple forme crindra et de Vanina I’epi- 
t-bbte equivalente vvitm-turd^ VI, G8, 2, cf. VII, 83, 1,il attribue a ce couple 
une qualification qui ne convient qu a I’un des dieux qui^ le composent. En 
I'evanche, Indra est, aux vers VI, 68, 3; VII, 83, 9; 8o, 3, expresseraent oppose 
it Varu/za, en taut que meurtrier de VritVa ou des Vritras (voir quatrieme 
partie, vol. HI, p. 139-149}. 
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17, 9; 78, 3; 82, 7; IX, 23, 7; X, 116, 1; 152, 3, cf. I, 
23, 9, dans lesformules qui celeb rent les exploits d’Indraou 
qui invitent ce dieu a les renouveler, limite Fapplication 
du mot vvitra, soit singiilier, soit pluriel, aux enuemis ter- 
restres. Nous verroas, en effet, queles exploits d’Indra contre 
le demon Vritra se renouvellent sans cesse, comme les pile-, 
nomenes dont ils sont I’expression mythique. II ne coiitait 
rien non plus aux /iisliis de considerer ces phenomenes, 
inalgre leur generali te, comme se produisant tout particulie- 
rement pour le sacriflcateur', ou radme grace a son intei'ven- 
tion Les details de ce genre, dans les formules ladatives aux 
combats d’Indra contre iin ennemi designe par le norn de 
VYilra, IV, 21, 10; X, 28,7; 42, 5; Val. 1, 2, cf. I, 106. 6, 
ne nous interdiraient done pas non plus par cux-memes une 
application de ces formules aux combats celestes. La victoire 
remportee sur les demons aurait pu memo, comme on lo 
verra, etre directement attribudo au sacriflcateur, aide d’In- 
dra V, 37 ; 4 ; Vll, 48, 2, cf. Ill, 53, 1 1 ; VI, 25, 6 ; 33, 1 ; 
VJI, 19, 3; 32,15; VlII, 21, 12; 89, 2. 

II y a cependant des cas oil le mot vrilra nepeut guoro etre 
applique qu’a des eiiuomis torrestres. Tels sont ceux oil 
Indra^est iavoqu6 contre deux sortes de vrilra, cf. VI, 19, 
13, les /Iryas et les D.'isas, VI, 22, 10; 33, 3. Nous moutre- 
rons, il est vrai, quejle mot iMva est lui-meme equivoque, 
comme lo mot i;i7fra,SjTi’il jieut designer des demons aussi 
bien quo les pcuples de race non arjenne.jMais I’opposition 
du noni de.s /Irjas* le precise suffisamraent dans le second 
sens, ct ce rapprochement des deux noins et de celui de vrilra 
nous montre en meme temps quo le dernier pouvait etre 
applique meme a I’ennemi de race aryenne. 11 arrive aussi 
j quekiuefois quo la desciuption du combat, livre d’ailleurs 
'"par les hommes eux-memes, renferme des details qui jiarais- 
sent bien s’appliquer a un combat reel; par exemple, la iutte 


1. Voir, plus bus, chapitre II. 

2. Ou dMiiJra (*t Ao-ul, vi, 00, 1; irAgni .seuJ, VJ, 13, 3; (i'Indra et Viivo, 

VII, 4; criiidra et Vavu/ui, IV, U, des Maruts, VII, 58, 4; do 

X, 83. 7. 

3. Des formules analogues sont adressees 4 Indra et Agni, VI, 00, G; a 
Agni seul. X, 69, 6; a Indra et Varu^m, VII, 83, 1. 

4. Quoique, a la rigueur, ce noni piit aussi s’apfiliquer aux dieux opposes 

aux demons (Indra lo recoit au vers V, 34. 0, oii il est oppose au Ddsa), et 
(|ue ic mal vieiiiie quelquefois de certains dieux, aussi bien que des demons 
(voir la quatrieine partie). * 
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corps a corps [lilleralement, le pugilat), I’usage des che- 
vaux, etc., I, 8, 2, cf. VI, 26, 2 ; 46, 1. 

Beaucoup plus souvent, les details qui peuvent servir a de- 
terminer! I’application du nom de vvitra suggerent, au con- 
traire, I’idee d’un ennemi mythique, d’un demon. ^ 

Tout d’abord, le mot vritra figure dans des enumerations 
comprenant differents noms de demons que nous retrouverons 
plus loin, I, 103, 8 ; II, 11, 18 ; 111, 30,8 ; VIII, 32, 26 ; 
X, 48, 8. , . _ 

C’est certainement le demon, et non un ennemi terrestre, 
qui a fait fuir les dieux quand ils ont abandonne Indra, VIII, 
85, 7. Plus generalement, il fautappliquer aux combats d’lndra 
contro le demon les forraules ou les dieux, et par4iculiprement 
les Maruts, interviennent, soit pour I’exciter, III, 32, 4, pour* 
lui dormer, comme ailleurs' los sacrificateui’s terrestres, Ja 
force d’accomplir ses exploits, III, 47, 3 ; X, 55, 7, soit sim- 
plement pour lo mettre en avant, VIII, 12, *22, pour le cboi- 
sir commo unique corabattant, IV, 19, 1, ou pour se joindre 
il lui comme allies, X, 113, 2. Si les liommcs, en elTet, peu- 
vent jouer dans les combats celestes un role qui les assi- 
mile aux dieux, les dieux ne jouent pas inversemcnt, dans les 
combats, terrestres, un role qui les assimilerait a‘ux homines. 

L’e’nnemi vaincu par des sacrificateurs liumains, au vers 
I, 30, 8, cf. 7, cst aussi le demon, puisque le resultat de cette 
victoire est la conquete des deux inondes et des eaux. Les 
eaux coulent egalement a la suite du combat Iieureux livre 
par Indra a Vritra dans I’interet, soitde Purukutsa, I, 174, 2, 
soit de Manus, I, 52, 8,cf. I, 165, 8; II, 20, 7. Lti meme 
temps, le soleil apparait dans le ciel, I, 51, 4; .52, 8, ainsi 
que I’aurore, I, 32, 4. II est dit d’lndra, frappant Vritra pour 
Manu ou pour I’liomme, quo c’est lui qu’il faut invoquer 
dans le combat pour la conquete du soleil, II, 19, 4. 

Les eaux et la lumiere sont le prix ordinaire des victoires 
mytliiques et, particulierement, de celles qu’Indra remporte 
sur le demon Vritra. L’epancliement des eaux surtout est un 
detail qu’on retrouve frequemment dans les forraules oh dies 
sont celebrees; I, 52, 2; 56, 5 = 85, 9; 50,6; 01, 12; 165,8; 
III, 32, 6; IV; 18, 7; VIII, 6, 13; 65, 3; X, 104; 9; 147, 1, 
et, comme nous I’avons annonce plus hautj cet exploit d’lndra 
se renouvelle sans cesse^ D’apres le vers IV, 19, 8, bien des 
aurores et bien des autbmnes, c’est-a-dire bien des anndes, 
ont vu Indra frapper Vritra et delivrer ainsi les rivieres que le 
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d^mon retenait prisonnieres, pour les faire couler surlaterre. 
Au versVlII.TS, 4, il est invitd, par I’intermediaire des dieux 
Maruts, a reproduire le mdme exploit dans I’avenir, c’est-a- 
dire toujours a firapper- Vritra, a faire couler les eaux*et, en 
m^me temps, a conquerir la lumiere *. 

\ Si le butin de ces combats consiste souvent en vaches, c’est 
quSlavache' est, comme on sait, dans la mythologie vedique, 
la representation consacree des aurores et des eaux.j Les' 
« vaches des nuits », qu’Indra fait apparaitre quand il a 
vaincu Vritra, III, 34, 3, sont sans doute les aurores sortant 
des tenebres. Au vers X, 89, 7, les vaches Jont il s’empare 
en'brisant la montagne ne different probablement pas des 
rivieres auxquelles il ouvre un lit en brisant les forteresscs 
^de Vritra, c’’est-a-dire des eaux celestes. Car, si les rivieres, 
terrestres paSsent pour avoir ete 'elles-memes delivrees par 
Indra, dans sa lutte contre Vritra, III, 33, 6, c’est qu’on se les 
represente comme descendues du ciel, ainsi qu'e les eaux 
qu’elles roulent. I)ansrhymnel,32, ou la victoire d’Indrasur 
Vritra ‘ est longuement celebree, les eaux qu’il fait couler en 
fondant le-sein des moritagnes,c’est-a-dire des nuages (vers If 
sont comparees a des vaches (vers II et XI, cf. XII). Il en 
est de m^me, au vers 1, 61, 10, des -rivieres delivrees par 
Indra du demon Vritra qui les « enveloppait ». 

Nous devons nous arreter acette derniere expression et en 
rapprocher les expressions analogufts. On lit souvent, dans 
les formules relatives au combat d'Indra contre Vritra, que 
ce dernier avait enveloppe, vrilvi, 1, 52, 6 , vavrivdmsamj^ II, 
14, 2; III, 32, 0; IV, 16, 7; VI, 20, 2 fTX, 61, 22"' les 


eaux, ct il y recoit aussi Tepithete qui enveloppe 

les rivieres », I, 52, 2 ; VIII, 12, 26. Toutes ces expressions 
sont autant d’allusiohs au nom de vrilra, forme de la racine 


vvi et signiflant proproment 1’ « enveloppeur ». C’est par un 
jeu etymologiquedu ineme genre qu’on dit d’Indra, vainqueur 
de Vritra, qu’il a « enveloppe I’enveloppeur », III, 34, 3, 
qu’il lui a « apporte » un lien II, 30, 2, et qu’il a ouvert. 


1. ^Au vers VIII, 15, 6, les eaux qu’Indra est prie de conquerir « de jour 
en jour » pour les chantres qui le loiieiit « maintenant » comme autrefois, 

» sont sans doute aussi colles qu’il conquiert sur le demon V?’itra, « leur 
I epoux » ; c’est, du moins, ce qu’on pent induire I’epithete vrishapatnih, 
'* rapprochee de hatfivrishmh^ IV, 17,^ 3. | 

2. Appele aussi Ahi ; voir plus bas^; p. 201. 

3. Cf. Teniploi de la racine bhriavec I’accusatif du nom de I’arme, I, 32, 9; 
II, 30, 3. Le sens que je donne au mot sina, en le rattachant a la racine si 
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« developpe, apa vri », la cachette des eaux, I, 1 1 ; &1 , 4, 

Iretablc, VIII, 55, 3; X, 28, 7, les portes. Ill, 31, qui 
retcnaientles vaches prisonni^res. 

« L’enveloppeur » des eaux, cf. I, 32, 3; IV, 19, 5 et S, 
ou, comme on app elle encore Vritra, le paridhi, « I’enceinte » 
des rivieres, III, 33, BV represe^e-l^Te nua^^^ 11 ne faut 
pas oublier quc|en general, les nuees sont confondues avec les 
eaux elles-m^mes,'Y>u ert sont distingu^es tout au plus comme 
les vaches du lait^ qu’elles donnent.lLe demon, il est vrai, 
pourrait ^tre le nuage qui ne donne'^s ses eaux, et il est 
probable que, en elfet, Le huage est entre pour quelque chose 
dans la conception mythiquc de Vritra.jMais le nuage lui- 
m^me est le plus souvent cache pendant la secheresse, ct 
si « I’enveloppeur » des eaux represente le sejour ou elleS 
sont retenues, il doit 4tre identifle plntot avec ce receptacle 
invisible, avec ce inonde mysterieux quiretient, avec les eaux 
elles-mfimos*, le nuage qui les renferme. En fait, un passage, 
I, 54, 10, ou Indra est represente delivrant les eaux conte- 
nues dans une enveloppe {vaori), qui n’est autre sans doute 
quo Vritra, place dans le ventre du demon nonplus les eaux 
seulenient, mais la «montagno», c’est-a-dire le nuage. 

Distingue, en tantqu’etre ani^e, du lieu invisible qu’ilparait 
personnifler,' Vritra a une retraite raysterieuse, ninya, d’ou 
s’echappent les eau:^ quand elles ontete delivreespar Indra, 
T, 32, 10 ; if est couche au fond, c’est-a-dire dans la partie la 
plus'reculee de I’espacc, rnjaso bud/mam dcayat, I, 52,(5, 
sur un plateau eleve, I, 80, 5, d’ou Indra le*fait tomber, VIII, 
3, 19, en rnSme temps qu’il fait couler les eaux, 1, 80, 5, ou, 
dans le langage mythique, qu’il chasse les vaches de’lamoA- 
tagne, VIII, 3, 19i Bref, la conception de Vritra rappelle 
celle de la mere, ou ""mieux, puisqu’il s’agit d’un etre mfile, 
celle dupere cac/te^.jOn verra, dans la quatrieme partie^, qu’il 

« lier », lui convient egalement dans ses deuxautres emplois, au vers III, 1, 
adresse a Indra accompagne de Varu?ia (le dieu (pii envSloppc comme le 
demon Vritra, voir quatrieme partie), « Vous enlevez le lien a vos amis, 
{sakkibhyah. a Tablatif,) vous les delivrez », et au vers I, 61, 4, oii le com- 
pose tatsina signifie que riiymne est un lien qui retient Indra. MM. R. et 
Gr. ne peuvent, au vers II, 30^ 2, maintenir le sens doiuie a iiotre mot par 
le Nirukta qu’en iraduisant un datif comme un ablatif. * 

1. Et la lumi^re. 11 n’est pas inutile de reniarti^uer, a propos du nom de 
Vritra, que Tepithete « enveloppante » est doiinee aussi a 1’ « obscurite )> 
I, 173, 6. 

2. Voir plus haut, p. 102. 

3. Vol. Ill,^p. 68 et suiv., 142 et suiv. Aux arguments qui y seront doriirds 
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,s’est produitiquelquefoisune confusion veritable de riotre de- 
mon avec des^^ux dont le caractere participe plus ou moinq^ 
do celui du pere cache, et particulierement avec Tvashtri ct 
meme avec Varuw^, doht le nom parait avoir eu, du moins aux 
yeux des j?ishis vediques, le memo sens etymologique que 
celui de yritraJUne idee de malveillancc s’attache aisement 
a la notion d’une puissance mysterieusc s’exercant dans le 
monde invisible et ferine, dont les ^ishis font tour d tour la 
demeure de ces dieux et celle du demon. 

II y a cependarit aussi des textes qui attribuent au demon 
plusicurs sejours. Les forteresses que nous avons deja ren- 
contrees au vers X, 89, 7 sont, d’apres*le vers VII, 19, 5, au 
nombre de quatre-vingt-dix-neuf, cf. VIII, 82, 2, auxquelles 
s’en ajoutc encore urie centieme, et, independamment des 
.raisons qu’on peut avoir de considerer, en general, les nom- 
bres mythiquescomme correspondant a I’ensemble des parties 
de I’universL il faut tenir compto, pour apprecier celui-ci, des 
vers I, 80, 2 et 4, d’apres lesquels Indra, pour repandre les 
eaux, a du chasser Vritra, non seulement des eaux ellcs- 
memes, e’est-a-dire de ratmospbere, mais encore des deux 
autres niondes, de la terre et du ciel. La multiplicite des 
sejours n’a d’ailleurs rien qui controdise le rapprochement 
du personnage du demon et du pere cache. Nous avons con- 
state, en effet, que celui-ci a des formes multiples, et nous 
av(jns signale, dans ce fait, une sorte de confusion du pere 
avec I’element du feu, ordinairement considere coinme son 
fils. Une confusion du rneine genre, entre releraent du feu et 
le demon, etait au moins possible. Le feu, comme on I’a vu, 
passe quelquefois pour s’etre derobe volontairement a I’at- 
tente des homraes, et prend aiiisi un caractere malveillant. II 
est meme compare alors a un voleur qui se cache avec lebetail 
qu’il a vole, I, 65, 1, ce qui permet de croire qu’on le consi- 
derc comme retenant prisonnieres les vaches celestes, e’est- 
a-dire les aurores ou les eaux. On dit aussi du feu cache qu’il 
est sans pieds", sans tete, et qu’il cache ses extremites, IV, 1, 
11, ce qui le rend assez semblable au demon Vritra, sans 
pieds et sans mains, I, 32, 7 ; III, 30, 8. D’autre part, bien 

^ i. I'aflpui d’une confusion des personnages de Vritra et de Tvashtri, on peut 
ajouler les vers X, 50, SS, et III, 36, 8, d’oti il resulte qu’Indra boit le Soma 
chez Vritra, au milieu des eaux, comme choz Tvaslitri, qu’il le boit apres 
, avoir frappe Vritra, sur lequel il I’a sans doute conquis, comme il le con- 
' 5 ;^uiei't sur Tvashtri. 

1, Voir plus haut p. 129 et suiv, * ' 
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que l*a foudre, c’est-a-dire le feu celeste concu comme line 
arme, soit dans les mains d’Indra, et lui serve k frapper 
Vritra, I, 32, 7; 33 13; 52, 6 et 8; Gl, 6: 10 et 12; 63, 4; 
80, 5 ; 12 et 13; IV, 16, 7 ; 17, 3; VI, 17i^ 1 ; 18, 9; 68, 3; 
VII, 19, 5; VIIi: 12,26; 78, 3; 89, 7; X, 28, 7; 111, 6, eu 
Bisant trembler les deux mondes, II, 11, 9, ou, selon Tex- 
pression du vers I, 121, 11, a I’endormir, c’est-a-dire a le 
laisser pour mort sur la place, Vritra lui-meme est parfois 
representc comme ayant a sa disposition le tonnerre,jl, 80, 12, 
et I’eclair, I, 32, 13. Enfiii\ce personnage cc couche sur les 
eaux^ I, 121, 11 ; II, 11, 9, cf. I, 32, 8 rossemble fort a 
Ap&m Napat, a Agni, Ills des eaux, quand oh lui domie pour 
ihAre' une' Danii, I, 32, 9, qui est compareo a une 
vache, ibid.y et donlTle nom signifle « torrent ^ ». Comme le 
feu aussi, il est le ((male» dos eaux qi:f Indra' fait couler en le 
frappant, IV, 17, 3, et quo' Vritra « entrctiont » hibhralani, 
X, 113, 6, ainsi qu’un epoiix, bharlYi,\)\e\\ qu’otirappello aussi 
uii «eiuuique)). Cette deroiere (jiiMlili cation lui est donnee 
par Opposition au male Indra, I, 32, 7, qui lui-meme, en le 
combattaat, se revet du image, II, 30, 3, etdevieiit a son tour 
le maitre, IV, 16, 7, le roi, X, 124, 8, des eaux qu’il fait 
couler, ou qui, d’olles-memes, s’ecartent awe degout de 
Vritra pour le suivre, ibid. 

La confusion, d’aillGurs puremeiit accidontello et tonjours 
passagere, du demon, soit avec le persoimage du pore, soit 
avec celui du fils^autrernent dit du feu cache, se produit aussi 
sous iin auti’C uoin dont nous no pouvons plus longtemps dif- 
ferer retude, le nom d’a/iL 

Ce mot, dont le sens propre est cc serpent », et qui entre 
comme premier tormo dans dos composes corrospondant a 
vYilra-hcm eta vTitra-halya, ahi-lian, epithete d’lndra II, 
13, 5; 19, 3; 30, 1 , et a/O/m/ya, designarit un combat livre 
par lo rndme dicu, I, 61, 8 ; 13(), 4 ; 105, 6; III, 32, 12 ; 47, 4, 
jmrai*t iCetre qu’un nom particuUer de C’est co qu’oii 

peut conclure deja do iTormuIes tclles que « Le Vritra-han a 
frappe Ahi w, Vlll, 82, 2, et « Ayant frappe Vritra, d Indra, 

1. Voir plus bas, p. 220, et cf. particulierement le nom de <( fils dunuage » 
donne au demon iionime Danava, V, 32, 4. 

2. II est employe comme nom comraiin au vers VI, 7;3, 13. 

3. Kt dbin cheval mythiqne, I, 117, 9; 118, 0; IX, 88, 4 (cf. VII 38, 7, 
cf. aussi II, 38, 3), sur letpiel nous reviendrons dans la troisienie parti e. 

'■ 4. V)*itrii est aussi appeie le sangliolr, vard/tu, 1, 121, 11. 
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tu as fait couler les rivieres englouties par Ahi », IV, 17, 1. 
L’identite des deux personnages est evidente aussi dans 
riiymne I, 32, ou I’ennemi vaincu par Indra est appele tour 
a tour Ahi (vers I, C, 13, 14), et Vritra (vers VII, 9, 10). Nous 
lisons au vers VIII que Vritra avait enveloppe les eaux et que, 
apres la victoire d’Indra, Ahi est reste gisant « au pied «*de 
ces eaux ; au vers XI que les eaux avaient^Ahi pour gardien, 
et qu ’Indra, ayant frappe Vritra, a ouvert le reservoir ou 
elles etaient enfermees. II est clair que - les nOras d’Ahi et de 
Vritra sont employes la comme des synonymes.: On ne pent 
douter non plus que le Vritra «le plus Vritra » 3u vers V,soit 
le meme que « le premier-ne des Ahis » des vers III et IV. 
Enfin, dans un certain nornbre de passages|j^s noms d’Ahi 
et de Vritra sont construits en apposition et ferment une ex- 
pression unique qu’on pourrait traduire « le serpent Vritra », ! 
I,^ 51 , 4 ; 80, 13 ; VI. 20, 2 ; 72, 3 ; X, 1 13, 3 et 8 . 

i A cela il faut ajouter que, la memo ou le nom d’Ahi figure 
seiir, les details de la victoire remportee sur lui par Indra 
sont les memes que ceux de la victoire remportee par le 
meme dieu sur Vritr.^Ce demon qui succomhe sous scs coups, 
V, 31, 4 et 7 ; VIII, 85, 5, etc., qu’il frappe de sa foudre en 
faisant trembleV le ciel, VI, 17, 9, avait d’abord, comme Vri- 
tra, effraye les dieux, VIII, 82, 14, cf. 1, 52, 10. C’est en 
frappant Ahi, aussi bien (ju’en frappant Vritra, qu’Indra fait 
couler les eaux, I, 103, 2; 11, 30, 1 : V, 29, 2; X, 133, 2,.et 
delivre les sept rivieres, II, 12, 3; IV, 28, 1, ou, co qui a le 
meme sens dans lelangage mythologique, qu’il conquiert les 
vaches, V, 29, 3. Le vers X, 48, 2 le represente, par une 
figure encore plus hardie,«engendrantles vaches hors d’Ahi », 
c’est-a-dire les arrachant au demon qui les retenqit, au gar- 
dien des eaux assimilees a des vaches, I, 32, 11. ; L’i dee que 
les eaux delivrees par Indra avaient ete « enveloppees » par 
Ahi est exprimee aussi par differentes racinesj II, 11, 2 ; III, 
32, 11 ; VI, 72, 3 ; VII, 21, 3, entre autres par cette ih^rae 
racine rn', II, 19, 2, dont est forme le nom de vritra. Indra 
brise avec la foudre, qui est son arme centre Ahi, I, 80, 1 ; 103, 

2 et 7; 130, 4 ; III, 32, 12; IV, 17, 7; 19, 3 ; 22, 5; V, 29, 2 ; 
32,2; VI, 17, 10; X, 96,4, aussi bien que centre Vritra, I’en- 
ceinte ou les rivieres etaient retenues par le serpent. III, 33, 
7.LElus generalement, nous voyons que la defaite d’Ahi, 
comme celle de Vritra, IV, 21 1 10, a pour cfFet d’ouvrir I’es- 
pace, varivas\ VI, 18, 14. II est bon de remarquer, a ce propos. 
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que les ^ishis vMiques ne pouvaient meconnaitrQ la parentes^ 
du mot ahi avec le mot amhas, qui signifie proprement-- 
« angoisse » , et s’oppose naturellement a varivas « le libre 
espace b) . On dit aussi que les rivieres aijaient ete « englou- 
ties, avalees » par Ahi, IV, 17, 1 ; X,-lll, 9. Ce terme rap- 
pellc « les mlichoires » de Vritra brisees parindra, I, 52, 6 ; 
X, 152, 3, et I’epithete vvitra-khdda « devorant Vritra' », 
donnee au mtjme dieu^. III, 45, 2 ; 51, 9, dont on dit aussi, 
du reste, qu’il devore Ahi, X, 113, 8. Indra « devore » le 
« ddvorant », comme il « enveloppe » 1’ « enveloppeur », et 
I’enveloppeur et le devorant no sont qu’un s'eul et merae 
demon. 

Or ce demon qui, sous le nora de Vritra, quoique confondu 
parfois avec des personnages divins, ii’est jamais eleve lui- 
meme au rang d’un dieu*, est, sous le nom d’Ahi, invoque, 
dans un certain nombre de formules, on compagnie de dilfe- 
rents dioux, c’est-a-dire traite lui-m^me commoun dieu veri- 
table Ce nom est, il est vrai, dans les formules de ce genre, 

I, 186, 5; II, 31, 6; IV, ,55, 6; V, 41, 16; VI, 49, 14; 50, 

14 ; VII, 35, 13; 38, 5; X, 64, 4 ; 66, 11 ; 92, 12, toujours 
accompagne de I’epithete (mdlmya, derivee du mot badhna'"' 
« fond ». Mais cette epithete, sur laquelle les vers VII, 34, 
16, cf. 17 et X, 93, .5 insistent en placant Ahi Eudhnya « au 
fond des rivieres, dans I’espace », ou simplernent « dans les 
fonds )),: convenait tres bicn a un demon que nous avons vu, 
sous le nom de Vritra, « couche au fond de I’espace )),|I, .52, 

6 . ! L’une des divinites les plus frequemraeut rapprocliees 
d’A'EOudhnja ostf Aja Ekapail, « le non-ne a un se'ul pied 

II, 31, 6; Vi, .50, T4; VII, 35, 13; X, 64, 4; 66, 11, dans 
lequel nous reconnaitrons “ Tune des formes de ce personnage 

1. Indra donne I’espace, IV, 8 et 6; VI, 18, 14; VII, 27, 5;-^ 

X, ^2, VI, 2il, 7; 47, 8, u lokam, VI, 23, 3, et reroit a ce 

litre le nom de meuririer*d'Alii, VI, 18, 14. 

2. ^Eta, Brihaspati, X, 05, 10. . _ 

3j Ce sont plulot Tvash^’i et Varu? 2 a qui panyssent devenir passagere- 

menSTdes demons par leur assimilation a Vritraal^Voir III, p. 58 e» suiv,,. 
147 et suiv.) Vritra est toujours le contraire d’un dieu, un a-dem^ X, 111, 6, / 
dont le caractere demoniaque s'oppose a celui des eaux « divine.s » qu’il en- 
veloppe, III, 32, 6. 

A . Remarquons encore que la « magic », mdyd, les ruses d’Ahi sont attri- 
buees aux dieux, VI, 52, 15; X, 63, 4, cf. I, 3 , 9; 64, 8 et 9 et V, 33, 5 (avec 
la correction de M. Grassmann). Peut-etre peut-on voir aussi une indica- 
tion du caractere diviri d’Ahi dans la frayeur qu’Indra eprouve apres 
I’avoir tue, I, 32, 14, 

5. Vol. Ill, p. 20 Cl suiv. 
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du gerc^^^uguel a ete quelquefois assim Mais c’est 

surtout Jfvec le flls,*avec le feu cache, que le m^me demon 
parait avoir ete, dans une certaine mesure, confonrlu sous le 
nom d*Ahi. Je niinsisterai pas sur la multiplicite de ses 
sejours, sur ses quatre-vingt-dix-neuf forteresses, VIII, 82, 2, 

. correspondant aux quatre-vingt-dix-neuf rivieres qu’Indra 
traverse apres Tavoir vaincu, I, 32, 14; sur les sept pentes de 
montagnes ou il est couche, IV, 19, 3, cf. 17, 7 et I, 32, 2, 
ni sur les passages qiii, en nous montrant Ahi chasse *de la 
terre, I, 80, 1, aussi bien que de Tatmospliere, VIII, 3, 20, 
pourraient servir a confirmer Tidec d’un rapport de ces 
iiombres avec les divisions de Tespace. Tout ce qu’on peut 
dire do cos sejours multiples, c’est qu’ils ne conviendraient 
bien a un personnage repjresentant le pere que dans la 
mesure ou celui-ci serait confondu lui-merne avec le fils * ; et 
je n’entcnds nullement en faire un argument direct a Tappui 
d'une assirnikition d’Ahi a I’element du feu, reparti entre les 
diffm'entes divisions de runivers. Co qiii est plus significatif, 
c’est quIAlii est considerocommeuii fils des eaux. 'Non seule- 
meiit, en "efiet, les eaux sur lesqiielles il e^t couclie, V, 30, 6; 
32, 2^ cf. Vi, 17, !),comme Vritra, sont designees au vers II, 
12,11 par le |mot c’est- a-dire par le nom attribiui 

a la more de Vritra dans un vers (IX) de riijunnc 1, 32, 
ou le demon est appele indiffereniment Vritra ou Ahi ; 
mais^hi Budhnya,ajui, sinon au point de vuo du ciiJte, du 
moins au point de auio du mythe, ostlevidernmont identique 
au demon Alii, est oxpressement donne comme a iie des 
eaux », VII, 34, 16, comme fils de ces rivieres au fond des- 
quelles il sejourne, Des lors, il paraitra d’autant plus 
natuiad de le rapprochor d’Agni Apam Napat, quo le feu ost 
luV-memc compare a un serpent, I, 79, *'1. Ajoulons que 
la formule qui erivoie refinemi a Ahi, Vll, 104, 9, rappello 
iiuhitablemeiit colie qui envoie pareillgmojit Ic mal a Trita 
Aptya, VIII, 47, 13-17, dans lequel nous reconnaitrons aussi 
plus loin uiio forme d’Apam Napat. Le fils des eaux designe 
par le nom d’Alii est « cache » dans les eaux, II, 11, 5, et il 

-1. Le pied unique d’Aja Ekapad, par exemple, dont Ahi Budhnya est sou- 
vent rapproche, est le symbole d’un sejour unique (voir vo]. III, p. 22-23). 

2. Cf. I, 1 VI, 7 ; 180, B; V, 9, 4 ; VL 2, 8 (et peut-etre II, 2, 4), ou le serpent e“st ' 
designe par lai autre mot. Les Somassonr aussi compares a des serpents, 
/7/i^y IX, 77, 3. Il n’est pas inutile de remarquer qu'au vers I, 79, 1, Tepi- 
Ihete a brnyant )), qui accompa^ne. je mot c/e', est devenue aussi Je j 

nom d’un demon que nous retrouverons plus loin en compagnie de Cuuuiri. ^ 
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n’en faut pas plus pour expliquer son caracterfe demoniaque. 
La victoire d’Indra consiste memo quelquefois, non plus dans 
la destruction, mais dans la decouvento, dans la conqudte 
d’Ahi, comme au vers IV, 19,, 9, ou nous voyons quo, grdce 
a Indra, Taveugle-a recouvre la vue on prenant possession 
d’Ahi. II parait evident qu’ici Ahl re p re sente le feu, d’abord 
cache, puis retrouve par Ihdra. line autre raison do croire 
qu’Ahi, arme de I’eclair au vers I, 32, 13, a ete quelquefois 
cohrohdu ave^^^^ lui-m^me, c’est que/les Maruts qui 

prennent, eux aussi, les eclairs, non seulemen’f'comme armes, 
mais comme parures*, regoivent, au A'ers I, 172, 1, 1’epithete 
ahi-bhdnavah « ayant I'eclat d’Ahi ».l 

Pour en revenir au mot ure/mPc’est, scion touto vrai- 
semblance, a ce demon, confondii, tantot avec le feu cache, 
tantot avec le'porsonnage mysterioux du pare, mais toujours 
considere* comme le voleur des tresors celestes, et particii- 
lierementdes eaux, que le nom d’« enveloppeur » a ete donne 
d’abord, concurremment avec celui de « serpent ». 

Le motfild s’emploie, en outre, au pluriel pour designer une^ 
race de demons; IX, 88, 4 ; X, 139, 6, dont I’Ahi par excel- 
lence ost le premioi’-ne, I, 32, 3 et 4. Le pluriel de son syno- 
iiymo ahi (par i long) designe egalement des demons sur 
lesquels Indra conquiert les eaux et les aurores, X, 138, 1. 
II faut assimiler a ces Ahis les Vritras a la tete desqiiels ost 
place le Vritra par excellence, le Vritra le plus Vritra, 
selonTexpression du A'crs I, 32, 5. On trouve le pluriel, aussi 
bien que le singulicr dumot vrilra, dans des enumerations 
comprenant differents noms de demons, AOl, 19, 4; X, 49, 0. 
Indra livre aux Vritras un combat dont le resultat est encore 
I’epanchement des eaux, VII, 34, 3, des rivieres, VIII, 85, 
18, « enveloppees », vvildn, IV, 42, 7. Les Vritras qu’il doit 
frapper en naissant, VI, 29, 6, cf., VIII, 45, 4 ; GO, 3, otpour 
la destruction desquels il a ete cngendre par lesdieux, III, 
49, 1, doivent etre aussi des demons. Dans un combat evi- 
demment mythologiq.ue, puisqu’il y prend pour armes les os 
de DadhyaMC ^ Indra a frappe quatre-vingt-dix-nouf Vritras, 
I, 84, 13, comme nousavons vu qu’ailleurs il force les quatre- 
vingt-dix-neuf forteresses de Vritra. Les deux formules sent 
evidemment equivalontes. Seuleinent, dans la nouvelle, au 


4. Voir la troisieme partie. 
2. Ibid. 
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lieu des sejoufs du demon, ce sont les formes du demon lui- 
meme qui ont ete multipliees. 

/ Mais le nom de vi^iijra a ete, en outre, a,ppliqud par extension 
aux'ennemis ree]^, terrestre^v Cet usage du mot, dont nous 
avons donne plus haut les preuves, est un nouvel exemple de 
la tendance des ^Iryas vediques a assimiler les evenements 
de la vie terrestre a ceux qu’ils supposaient s’accomplir dans 
"leciel. II rend equivoques une foule de passages, par exemple 
la plupart de ceux qui ont ete cites au debut de cette sec- 
tion, et qui paraissenta peu pres indiiferemment applicables 
soit au demon, soit al’ennemi de la race humaine. Dans plu- 
sieurs infime de ceux que nous avons rapportes au demon, 
des faits tels que la conqu^te des vaches, et meme celle des 
eaux (des rivieres), pourraient a la rigueur s’entendre au 
sens propre. Mais les formules qui les celebrent dans des 
termes identiques a ceux qui sont consacres pour les victoires 
celestes, « oUverture » de I’etable, VllI, 55, 3, ennemi « en- 
veloppant » les eaux, II, 14, 2 et passint, sans parler de 
la foudre lancee contre cet ennemi, X, 28, 7 et passim, ren- 
fermeraient tout au moins une allusion a ces combats mytho- 
logiques dont les combats reels ne sont, aux yeux des /lishis, 
que la reproduction terrestre. 

§ II. LES DASYUS OU DASAS. • 

[ lies observations auxquclles a donne lieu le nom de vriirn 
sont, pour la plupart, applicables au nOm de dasyuet a celui 
de dusa (oxytoa et paroxyto n)* 

Ces deux noms, dont I’etroite parents n’est pas contestee, 
et qui sont dans plusieurs formules rapproches, I, 103, 3 ; 

IV, 28, 4; V, 30, 9 ; VIII, 59, 10 et 11, ou mdine expresse- 
ment appliques a un seulet meme etre,X, 22, 8,y designent, 
ainsi que dans beaucoup d’autres passages, soit au singuTier, 
II, 12, 10 ; III, 49, 2 ; VIII, 40, 6 ; X, 105, 7 ; 120, 2, soit an 
pluriel, I, 101, 5; IV, 28, 3 ; V, 29, 10; 31,5, etasse/, 
souvent a cote du nom de Vritra, VI, 23, 2 ; 29, 6; VIII, 60, 
3; 85, 18; X, 23, 2; 49, 6, /de s ennemis vaincus parIndraC 

1. Et aussi, comme nous le verrons plus loin, par Soma, IX, 88, 4, et par 
Agui, I, 78, 4, iippele (/asyu/ia7itnma, VI, 16, 15,- VIIJ, 39, 8, ou avec Taido 
d’Agni, VI, 14, 3. On triomphe aussi des Dasyus avec Taide des Aevins, 

V, 70, 3, cf. I, 117, 3; 158, 5; VIII, *5, 31, ou de Manyu,X, 83, 6, cf. 3. 
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lAussi donrie-t~on a ce dieu le norn de dasyii-han « meurtrier 
^Ics^Dasyus » ou « du Dasyii »^I, 100, 12; VI, 45, 24 ; VIII, 
65, 11; 66, 3, cf. IV, 16, 10, et a ses comb*jts celui de dasyu- 
hatya « combat contre les Dasyus », on « le Dasyu », I, 51, 

5 et 6 ; 103, 4;X, 99, 7; 105, 11. Indra, dans ririteret de 
divers personnages quo nous retrouveroiis plus loin dans 
reuuineratioii de ses proteges, a « endormi » des milliers 
de Dasas, IV, 30, 21, a lie)) Ics Dasyus a sans avoir besoin 
de cordes )>, II, 13, 9, conquis siir oux des e;tables de vaclies, 
X, 48, 2. Les proteges d’Indra triomphent eux-mernes des 
Dasyus avec son aide, I, 53, 4, et Tun d’eux reeoit au vers 
do rhymne Val. 7, qui commence par les louanges du dieu, 
et aux vers I et II de Diymne siiivant, le norn de dasyavc 
vrika a loup pour le Dasyu * )>. 

Nous avons deja constate, apropos de rapplication du nom 
dc vvitra a d(3S etres reels, quo les ennemis designes par ce 
mot rccoivent quelquofois dans uno rnAnio formule los deux 
denominations opposees do ddmQi d’drya. ^0 n prie Indra - de / 
frapper les Vritras, tant dryas que Dasas, J\d, 22, 10 ; 33, 3. 
La memo opposition so retroiive, sans le nom de vvilra, dans 
d’aiitros passages ou le secours du dieu est implore centre les 
deux sortes d'ennernis, X, 38, 3; 83, 1; 102, 3, cf. VIII, 24, 
27. Or, le nom dMrya cst celui du peuple vedique, dent les 
differontes tribus dtaieiit souvent en guerre outre elles, cf. IV, 
30^ IS, aussi bien qidavec les peuples de race diHerentOjj 
cf. VI, 25, ‘bll^norn de Dasa doit done, par o[)posii, ion a 
celui dblrya, designer los peuples de race non aryonne, et 
e’est cn effet le plus ancien norn qui ait ete donne plus tard, 
dans le systome des castes, a la quatrieino caste, coinposee 
dos non-/lryas, dont le devoir etait dc servir les /liyas.' Deja 
dans quelquos passages des hymnes, le mot ddsa parait avoir 
le sens general de serviteurJVal. 8, 3, cL X, 02, 10, et 
memc le sens figure de serviteur d'un di(ui, VII, 86, 7 ; et le 
norn d’un protege d’Indra, que nous retrouvons plus loin, 
divoddsa., parait signifier « serviteur du ciel ». Cepondant, 
Temploi dc beaucoup le plus ordinaire du mot dd^a, cornme 
du mot dasyu, est celui dans lequel ils designent un ennemi. ; , 
II s’en faut d/ailleurs que ropposition du nom d’4rya suf- 

1 . Oil peut ra]>prochei* ce nom ile I’expression dnsj/nve snhnh u force contre 
le Dasyu aj)pliquee a un personnage n^mme Tiirviti [voir section V). 

5^. El aussi Indra et Agni, VI, GO, 6, Airci seul, X, 60, 6, Indra et Varu/ia, 
VD, 83, 1. 

Bergaigne, La Relifjioii vedique^ IK 
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fise toujours pour en determiner I’application a un ennemi 
liumain. On no pout guere douter qu’il soit pris ainsi dans 
les passages deja cites, et dans ceux ouj Indra est prie do 
distinguer les ylryas des Dasyus I, 51, 8, ouTiien declare lui- 
roeme qu’il distingue le Diisa de I’/lryajX, 86, 19, (cf. Val. 3, 
0?) ,c’est-a-dire appareminent qu’il protege celui-ci de pre- 
ference a celui-la. II ne saurait en effet fdre question d’une 
preference accordee a riiornme sur Ic demon. 

Maisdeja, dans lesfornmles on il est question seulementdes 
• combats qu’Iudra liyre aux Dasyus ou auxDasas pour rj4rya, 
18, 3; 25, 2, qii jie saurait affirmer avec certitude quo 
; ces combats soient des combats reels, terrcstres.,Il est en 
elfet Iiors de douteque les mots^/4«^ dmyu desigiient dans 
les liymnes vediques,Uion seulement des races enneraies, 
mais aussi des dernonO. 

; Ils s’ajoutent souverit comme termes generiques au norade 
differents demons combattns par Indr^i que nous etudierons 
separeraent, de CusliMa, VIl, 10, 2; VIII, 6. 11; X, 40, 3, 
cf. 16, 12; V, 3l, 7; do Pipru, VIII, .32, 2; X, 138, 3, cf. 
I, 51,5; de Kamuci, V, 30, 7-0; VI, 20, 6; X, 73,7; de 
Xavavastva, X, 40, 0 et7 ; de Cumuri et do Dluini. H, 15, 0; 
Vil, 19, 4; de Cambara et de Varcin, IV, 30, 14 ot 15; VI, 
20,5; 31, 4; 47, 21'*, ct d’autres encore, I, 51, 0, aussi bien 
que d’Alii lui-meme, II, 11,2. 

Los Dasyus qui, au vers VIII, 14, 14, cberchcnt a escalader 
le ciel, et soiit reaverses par Indra, ne peuvent 6tre que des 
demons, et ce passage nous revele le sens primitif de la for- 
mulc <( Tu renvorsos los Dasyus " », au vers I, 78, 4, qu’ello 
y soit ou non appliquee a des ennemis reels. Indra renverse 
les Dasyus en les cliassant du ciel, X, 55, 8, ou du mondo 
eutier, IV, 28, 4. Ou bien e’est la montagne ellc-meme « son 
amie)), e’est-a-dire le nuage, qui rejette le Dasyu d’uno 
secoussG et le livrc aux coups du dieu, VIII, 50, 11. Ce sent 
encoi’e certainement des demons que ces Dasyus dont Indra 
triompbe des sa naissance, VIII, 66, 1-3, cf. VI, 29, 6, et 
I, 51, 6, ou contre lesqueisil prdte son secours « aux dieuxw, 
X, 54, 1 Etres tenebreux, cf. X, 73, 5, ils ont pour enne- 
mie ila iumiere qui est « la meurtriere par excellence de.s 
Dasyus » aussi bien que « des Vritras «, X, 170, 2, et e’est 

1 . Ajoutez I, 59, 0; oil c est Agni qui frappe le Dasyu Cambara. 

2. C’est Agui qui est la celehre comme le v^inqueur des Dasyus. 

La meiue chose est dite d'Agiii, III, 29, 9 ; V, 4, 6. 
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avec le soleil qu’Indra triomplie des races des Dasas, II, 1 1 ,4= 

X, 148, 2. Avec ses amis « blaiics », c’est-a-dire represen- 
tant plus ou moins directement les phenomenes lumineux, il 
a conquis sur les Dasyus le soleil (cf. V, i/s, 4), et aussi les 
eaux, I, 100, 18 Dasas etaient, avant sa victoire, les % 
maitres (cf. I, 158, 5)7 ou les epoux des eaux, appelees pour ■ 
cette raison dtisapaln ih.,] !, 32, 11; V, 30, 5; VIII, 85, 18. 

On voit parle vers I, 32, 11, que les eaux epouses, du Dasa, 
sont. les eaux celestes retenues par Ahi; et les dieux qu’Iudra 
fait trembler quand il les conquiert, Y, 30, 5, sont pcut- 
Stre ces dieux malveillants qui semblent parfois se con- 
fond re avec les demons eux-in ernes -. j^De ddmpalnih qu’elles 
etaient, les eaux deviennent, par la vTcIoire d’Indra, arya- 
palni\\, X, 43, 8, c’est-a-dire qu’elles ont desormais un mai- 
tre ou un epoux honorable, soit Indra lui-m^me, soit Agni ou 
Soma I La qualification de ddxajmtnih, est encore donnee 
aux fdrteresses du ])asa, III, 12, 6, avant qu’eHes soient 
prises par Indra, cf. VII, 20, 3, a ces fpidcresses a la m.a-. 
trice noire j), Am/inffyo«tb, 11,20, 7 (cf. /«‘/,s7<n«/yflr6//dh, I, 
lOl' l), quo le dieu fend, cf. Ill, 34, 1; X, 41, 4; 99, 7, 
pour en faire sortir les eaux, 11,20, 7, et qui sont, tantot au 
norabre de quatro-vingt-dix. III, 12, 0, tantot au nombre 
de sept, VI, 20, 10. Les sept forteresses du Dasa re§oi- 
vent en outre I’epithete cdradi, ibid., derivee de « au- 

tomne » et « annee », que les /tishis appliquent egalenient 
aux sept forteresses de Vritra, I, 174, 2 (cf. encore 1,131, 4), ' 
et qui, de quelque facou qu’on I’entende, doit contenir une 
allusion a I’ordre dessaisons, et revele un raytbe naturaliste./ 
Ellerappelle, en particulier, une formule cominec elledu vers 
VII, 103, 9, portant que chaque annee, a I’arrivee de la saison 
des pluies, les vases de lait chauffes (les images) s’epanchent. 
De la « matrice noire » des forteresses du Dasa, c’est-a-dire 
du nuage ou du reservoir cache des eaux et de lalumiere, il 
faut rapprocher la « matrice » ou Indra a «fendu)> les Dasyus, 

I, 63, 4, et le sejour ou, comme nous le verrons, la priere 

1 . Agni aussi conquiert les vaches, les eaux, la lumiere, en IVappant les 
Dasyus, eri chassant les tenfebres avec la lumiere, V, 14, 4. Sonia a fait la 
lurnicre du jour en triomphant du Dasyu, IX, 112!, 3. Iiulra et Vishnu com- 
batteiit le Dasa pour faire apparaitre le soleil, I’aurore et le feu, VII, 99, 4. 

2. Voir plus haut, p. 192. 

3. Voir plus haut, p. 47. Agni donne aussi aux aurores un epoux hono- 
rable, VII, f), "), qui n’est peut-^tre autrt; que lui-meme. Cf. encore I’emploi 
de l'c|)ithete riimpatnih, I, 174, 3. 
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decouvre le Dasyu, I, 104, 5, pour le livrer a Indra. Enfin les 
a femmes » que le Dusa prend pour a armes » dans son com- 
bat contre Indra, V, 30, 9, cf. X, 27, 10, sont sans doute les 
eaux ou les auroresj les elements femelles des phenomenes 
celestes, tant qu’ils restent en sa puissance, enfermes dans 
ses forteresses. 

C’est seulement^^en etudiant la legende particuliere de 
Namuci^ quo nous pourrons insister sur la signification mythi- 
que de la « tete » du Dasa, II, 20, 6, brisee par* Indra, IV, 
18, 9, cf. X, 171, 2.fMais on nous accordera sans peine des 
maintenant, que leDnsaa (aroistetes » et a six yeux, X,99, 6, 
ne peut etre quun demon. Les trois tetes du demon pouvent 
correspondre aux trois morides, cornme les trois tt^tes d’Agni 
et de Soma. Comme les femelles d’Agni et de Soma, les vaclies, 
et plus generalement les femelles du Dasa, paraissont etre 
aussi parfois an nombre de deux, V, 30,9, ou de trois, L 174,7. 

Non seulement les mots f/dm i^idasya designont des demons 
aussi ou rneme plus souvent que des ennemis humains, nmis je 
crois que, comme le norn de vrifra, c’est dans leur emploi 
mythique qifils trouvont leur meilleure explication. A cote 
de ces mots, la langue vedique presenie des formes verbales 
dont les unes out an present Vd long et les autres bref, 
et qiii’doivent probablennuit etre rapportees a uiie memo 
racine comme les deux substantifs eux-memes. Les premie- 
res sent les moins instructives , parce qii’elles ne sont usitees 
qu’avec le prefixe ahlii {(d)hi-ddsali^ etc.) auquel dies peu- 
yent devoir leur sens, d’ailleurs asscz vague, d’« attaque 
ou d’« entreprise hostile ». An contraire cellos qui out Ya 
bref {dasyaii, dasat^ etc.) ont un sens tres bien determine. 
On les omploie avec unc negation pour dire que les richesses 
des liommes pieux ne s’epuisent pas, V, 54, 7; X, 117, 1, 
quo les favours des dieux sont intarissables, 1, 11, 3; (52, 12; 
121, 15; 139, 5; VIII, 43, 33, que Vamrita, e’est-a-dire I(‘ 
breuvage celeste, coule toujours allots, VI, 37, 3, ou dans le 
langage prefere des /{islus, que les <f vaclies » des dieux 
sont toujours bonnes laitiercs, I, 135, 8; V, 55, 5. 
Qu’on rapprochc de ces derniers emplois une formule comme 
celle qui dit du Pere androgyne, si souvent assimile a un 
demon, que tantot il est sterile, et tantot il enfante, VII, 
101, 3 \ et on comprendra que le Dasyu, et par suite aussi 


1. Voir III, p. 26. 
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le Dasa, a du etre a Totigine celui qui est toujours sterile, 
celui qui retient le lait celeste attendu par les hommes. 

Pour en revenir a I’opposition des noms de Dasa ou de 
Dasyu et d’/lrya, nous remarquerons que les premiers desi- 
gnent encore claireraent des demons dans plusieurs passages 
ou r^rya figure comme protegd d’lndra, et comme profitant 
de la victoire que le dieu remporte sur eux. 

Tels sont ceux ou- ces noms generiques sont determines 
par I’addition d’un nom propre de demon, tel que Cushna, 
X, 49, 3, Tvasli^ra , 11, 11, 19, et ceux ou le resultat de la 
victoire remportee sur les Dasyus par Indra ' est la couquete 
du soleiP, III, 34, 9. Dans les vers V, 34, 6 et X, 138, 3, 
IMrya qui triomplie du Dasa parait etre Indra lui-meme, et 
dans le second aumoins, ce Dasa est un demon, portantle nom 
particulier de Pipru. Cette:^attribution a Indra dunom dVlrya, 
qui sert aussi d’epithete a la lumiere,\X, 43, 4, nous fait bien 
sentir I’etroit rapport congu par les'Vtishis vediques entre les 
combats que ce dieu livre aux demons dans le ciel, et ceux 
qu’ils livrent eux-memes aux Dasas, c’est-a-dire aux demons 
terrestres. C’est ainsi qu’une formule comme celle du vers 
I, 103, 3, oil Indra est represente favorisant les dryas, lan- 
gant un trait sur le Dasyu et « brisant les forteresses du 
Dasa », si elle peut s’appliquer a des ennemis terrestres, rap- 
pellc au moins par le dernier trait que le combat d’lndra 
centre les demons est le prototype do ceux qu’ii peut livrer 
sur la terro, L’ernploi merne du mot variia « couleur », qui a 
pris plus tar (fie sens de « (*.asto », pour designer la race des 
Dasas, II, 12, 4, cf. I, 104, 2, ou la race des 4ryas,III, 34, 
9, s’il peut suggerer I'idee d’une difference de couleur entre 
les diryas et leurs ennemis liumaius, rappelle aussi, d’une 
part, les amis « blancs », c'est-a-dire lumineux, d’lndra, 
I, 100, 18, et de I’autre les demons des tenebres, les races 
noircs dent il triomphe,pV, 16, 13, cf. Ill, 31, 21. On dit 
d’lndra qu’ii « cache ’jr'cette « couleur » des Dasas, II, 12, 
4, comme on dit de I’aurore qu’elle « cache w les tenebres, 
VII, 80, 2, cf. IV, 51, 9. 

Si I’opposition du nomd’/lrya nesuffitpas a elle seulo pour 
ecarter I’interpretatioa des noms de Diisa et de Dasyu dans le 


1, C’G.st aussi en chassant les Dasyus qu’Agni^ VII, o, et les Acvins 
1, 117, iJl, font apparaitre la lumiere pqur IVlrya. 

2. Voir cepeiidant plus haut, p. 189. 
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sens mythique, je ne crois pas en revanche que celle du nom 
de rndnmha, I, 103, 4, onh’application au Dasyu ou Dasa du 
terme negatif a-mdmishj^i%^22, 8, suffise pour imposer cette 
interpretation. ''Xe* mot mdnmha c( homme » signifie propre- 
ment descendanTlIe Manu 3 jc’est-a-dire de ce personnage, 
appele aussi Manu, qui estjco/isidere, moins encore peut-etre 
coinme le pere de la race Tiumaine tout entiere, que comrne 
Tancetre du peuple vedique ‘.S Les primitifs maim et manus 
qui pcuvent, memo au sTrtgulier, si on les prend alors 
dans le sens collectif, designer la race issue de Manu, sont 
souvent opposes aux noins de Dasa et de Dasyu a peu pres 
comrne le mot dry a. Ce dernier est, de plus, rapproche au vers 
I, 130,8, du mot manri^ de facon a suggerer I’ideo que I’un et 
Tautre sont des designations a peu pres equivalentes du 
peuple protege par Indra. II se pourrait done que le Dasyu on 
Dasa a-mdnusha^ X, 22, 8. fut un ennemi « non descendant 
de Manns )), mais appartenant pourtant ala race hurnaine. 
Nous n’entendons parler, bien entendu, que d’uno simple pos- 
sibilite.^ Le mot arndnnska est applique a iin Dasyu demo- 
niaqiie et ennemi dcs « hommes » au vers VIII, 59, 11, deja 
cite, qui nousmontre ce personnage rojote d’une socousse par 
la moiitagne « son arnie », c/est-a-dire par le nuage^'. II ne 
faut pas oublier non plus que rancStre nomine Manu ou 
Manus ost lui-meme un personnage mytliiquo ot que, par 
consequent, dans’ les formules ou les mots nianu, manus, sont 
opposes ail nom de Dasa ou de Dasyu designant I’adversaire 
dlndra, I, 175, 3; VIII, 87, 6; Val. 2, 8, le protege du dieu 
peat etre de nature semi-divine, cqmme son. ennemi pent 
etre de nature demoniaque, et Test cn elFet au vers II, 2t), 7, 
ou Indra fend ses forteresses « a la matrico noire pour on 
faire coaler les eaux. 


1. Voir J, p. 09-70. 

2. IkifL All lieu de VII, 87, 0, liscz A'lII. 

3. La ineiiK; ipithele est aussi donnec a des demons parti cullers, a Cusliwa, 
X, 7, au Di nava, II, 11, 10. 

4. Voir 1, f). et .siiiv. Au\ ari^umonls ([ui out etc presonles alors a Tap* 

pul de son ideu' ilication avec on pout cn ajouler un autre, emprunte a 

un passage dont la citation vieiidra led tout a fait a propos. II est dit au vers 
VI, 21, 11, que les dieux ont rendu Manu inferieur pour le Dasafseul exemple 
d(^ f^^aurr par a bref, cf. dasyu), cAst-a-dire a|>paremment i'ont 1‘ait dcscendre 
sur Ja terre pour combattre le Dasa. Les dieux dont il s’agit ne pouvant etre 
des dieux malveillants, puisqudls sont appeles au sacritice en compagnie 
d’lndra, la traduction a ont rendu Manu inldrieur au Dasa » serai t inadmis- 
sible. 
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\Au vers I, 130, 8, ou le nom de rnanu nous a semble a pou 
pi'es”synonyme de celui 6.'drya, les eunemis d’Indra 'sont desi- 
gnes parle mot avrala « impie i>, proprement « qui n’observe 
pas la loi^ Lcs Dasas ou les Dasyus eux-ni^mes sont souverit 
con^deres, non seulemenf comrae des trompeurs, III, 34, 6, 
ot des crinuuels, IX, 47, 2, inais comine des irnp ies. IIs 
reQoivent comme epithete le meme mot avrala, VI, 14, 3 ; 

IX, 41, 2, ou des mots synonymes, et particulierement le 
tonne encore plus significatif d'fjjaJmn k qui ne sacrifie 
pas», VIII, 59, 11, cf. I, 33,4 ct 5. j\u coiLtrMre 1’4>7 
sacrifie, 1, 77, 3; 90, 3; I, 156, 5; X, 11, 4, et en recom- 
pense do ses sacrifices, est protiige par les dieux, I, 59, 2; 
IV, 26, 2; Vn, 18, 7 ; VIII, 92, 1. Les lois elles-menies, ces 
lois que les Dilsas n’observent pas, recoivent I’epithete drya, 

X, 05,ll, cf. IX, 03, Ll.^Hstinguer les 4ryas des Dasyus », 
selon la formule citee plus haut, eqnivaut souvont, pour les 
dieux, a distinguer les homines pieux des impiesjl, 51, 8. 
Mais ici encore il s’en fant de beaucoup quo la qualification 
donnee aux onnomis d’Indra suffise pour determiner lour 
nature. [Les lois des phenornencs celestes sont, comnio nous 

10 vorrons plus tardL designees par les mdines mots que les 
lois du sacrific(^et I’obscurite qui cache le soleil est appelde 
apavrala, V, 40, 6, comme les irnpies. Ce n’est pas tout. Nous 
savons dejii que rapparition de la lumiero et repanchenK'nt des 
eauxont etd assirnilds :i un sacrifice cehibre par les dieux ou 
par les ancdtrcs divinises : par opposition ;i, ces sacriflca- 
tours divins, il dtait naturel que les demons qui retiennent 
les eaux ot la luinidre fussent regardes comme dos irnpies. 
L’attribution de ce dernier caractere aux Dasas ou Dasyus 
n’est done pas par lui-meme, uno raison suffisante de (Toiro 
que les eunemis ainsi qualifies soient des ennemis humains. 
Aux vers I, 175,3; IV, 16, 9 ; X, 22, 8, si leDasyu impie etait 
un, mortel, comme j’en ai admis la possibilite pour le dernier 
passage, bionqu’ily soitappeleen outre aindnusha-, il est tout 
aumoins intentionnellementrapproche,!, 175,4; IV, 16, 10- 
12; X, 22, 7, d’unetre essentielloment demoniaque, Cushna. 

11 faudrait citer en entior I’hymne 1, 33. Lo nom do Dasyu y 
rovient trois fois, aux vers IV, VII et IX, la seconde f'ois comme 
celui d’un ennemi qu’Indra a fait tomber du ciel en le brulant. 


1. Quatrierae partie, chap. III. 

2. Ci ties sus, p. 21 4. 



— 218 — 


20 ; 7] , 1 ; 85, 1 ; S3, 48 ; 91, 4 ; 07, 10 ; 104, 6 ; 110, 12 
cf. X, 36, 4; 76, 4, a Brihaspati, II, 23, 14; X, 103, 4; 
182, 3'. 

Cependant Indrp. est aussi iiwoque centre eux, non seulement 
en compagnie d’Agni, I, 21, 5; VII, 94, 12, ou de Serna, VII, 
104, (en entior), inais aussi seul, I, 129, 11; 133, 2; 3 et 5; 
III, 30, 16 et 17; VI, IS. 10; 21, 7; 45, 18; VII, 21,5; X, 

89, 14; 120, 4; 152, 3, cf. I, 129, 9. Indra, en effet, est, 
corn me les autres dieux, rerinomi de la troinperie et des troin- 
peurs, I, 133, 1 et IV, 23, 7, et il n’est d’ailleurs pas impos- 
sible que Ic nom de rakshas au meins ait designe a I’erigine 

■ (Tes dtunons analogues a ses ennemis ordinaires^ des « gar- 
diens » avaros " des tresors celestes. , 

D’autres noins, egalernent communs a lennomi reel, liu- 
main, ot au demon, sent ceiix qni, conime^ararmhn^*, araru^ 
ardDaiiy ardti, aratrmn^ ar(ldhm‘'\ etc., signifient precise- 

\ . Plus raronieiU a (rautres dieux, MI, 38, 7, aiix Mariits, I, StJ, 0; 
V, V2, 10, aiix Aevins, VI, 10; Vll, 73, 4; Vlll, 522, 48; H:>, 10, cf. 

90, 8, a Parjauva, V, 83, a Savil.ri, I, 3;», 10, aux Jdityas, VI, (Jii, 8, cf. 9; 
VI] I, 18, 1.3: 47, 12 ; X, 132, 2. Au vers X, 97, r», e’esr, Je ja-etre lui-merne qui 
est aj)j>ele tueur de Rakshas. 

2.„Le nom de Uakslms est plusieurs fois rapin’oelie des mots designant 
" I'avare (voir ci-apresOji^jl, 30, .13: VII, 1, 13; Vlll, 40, 10. Remarcjiions encore 
(jiie les Rakshas et les Yatudliaiias sont des etres tenchreux, VII, 104, 17- 
18 et pnssi.m^ <jiie detiMjit ie soleil, 1, 191, 8. 

Voir Orassniann, .v. v. lln des imms les plus IVefjuents de rormemi, 
ariy i:i la iiieme origine et vient, cornme rtmteiid M. Roth (.v. e.), <le rr pfivatif 
et de forme faible d(* la racine r(*i « doiiuer)). Ainsi s’expliqne la decli- 
naison de co mot (pii fa it au genitif sini:'u!i(*r et a I‘accusa( il‘ pi Uriel nryah 
(el meme a I’accusatit' singulier ari/fnn^ au vers' Ami, 33, 14 oil se j’encontre 
nno conslrnctioii pfirahtct Iqnc: ass<^‘z frequenle dans le /hg-A’edM). l^e mot 
si}-ri^ desigiiant regulhn-emcMtt rhonirae riche qiii sacritie et. recompensfi digne- 
imnit le preti-o, j)arait tUre ioriiic de la meme juaiiiere avec la particule sil~ 
ei signitier propt’emeJi t « q?ii donne hiem », (pioiqu'il siiive dans sa deedinai- 
son I'anahfgie des themes en i (le mot ari lui-nieme fait an <latif singulier 
(U’oyc, et a I’accusatif arbn eu meme temps que aryaftt),^ hen deux mots 
ari et siiri semhlent memo iiilentionnellement o])poses, run dans le sens 
<r <r avare », I’autre dans le sens de « liberal ») au vers I, 73, 3 (cf. VII, GO, 
41,. on sari est reinplace par mayhavan). On no pent en tout oas negliger 
ropposiiion du mot ari et des mots ^df'/v/m.y, dadafp'ams dans dillerents pas- 
sages, ], 81, 0; II, 8, 2; VIII, 24, 22, cf. I, 81, 9 ; IX, 23, 3, ni la coinhinai- 
son: frequente du mot ari avec le mot IV, 50, M ; AH, 16, 27; 48, IG, 

59, 8; VII, S3, l'>: A III, 39, 2; X, 133, 3, cf. IX, 79, 3, ni enfin la formule 
consacree rfiyo aryah « les rie.hesses de celul qni ne donne pas », lA", 4, 6, 
AS, 1 ; \'I, 14, 3; 3G, 3 ; cf. 47, 9 O. sent ees ricliessos-la que les dieux dis- 
trihnent aux sacriliaiits j)liis geiiereux, a cehii qui est, selon I’exprossion des 
vers I, 184, 1 et 183, 0, « plus liberal que celui qui ne donne pas », aryah 
s?ulastarah. L'etymologie que nous adoptons pour le mot art dans le sens 
d’ « ennemi » ne nous oblige pas d’ailleurs a supposer, comme le faitM. Roth, 
uii homonyme d'origine difierente poAir expliquer les passages ou Vari est un 
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ment « avare », litteralement « qui nc doiine pas »./On verra 
qu’uii des noras de Favare, le motpani, est. devenu FappcIJa- 
tion mythique d’iihc troupe do demons corahattus par Indra. j 
Celui qui ne donne pas est, sur la tcrre, Dtotiime qui iFofffe 
25as de sacrifices aux dieux, cf. I, 150, 1 et 2; V, 61, 6 ; VIII, 
11, 3, ou qui lie recompense pas generousement les pretres, 
et dans le ciel, Ic demon qui retient la lumiere et la pluie. 
Ainsi, I’epithete apnnafah, par exemple, jointe au noni de 
Dasyus, V, 7, 10, ne pent servir a determiner s’il designe 
des ennemis reels ou des ennomis mvthiques. 


S III, AUTRES BJiNEMlS D’INDRA 


VDans un certain nonibro de passages oii les ennemis (I’ln- 
dra no sont desigue^^ ni par los noms generiques do Yv'itras, 
de Dasas ou do Dasyus, ni par aucun des autres noms aux- 
quols nous devons consacrer une etude speciale, des iraits 
analogues a ceux qui out dte ddj:i reloves ne permettent pas 
de douter que/ces ennemis soient des demons. jAinsi, ce sont 
certainemont ..des etre mytlii([ues ,quo le dieu combat « on 
naissant », vlTl, 85, 16; X, 113,' 4 ; 120, l,cf. V, 32, 3 et 
VIII, 45,4; 66, 1-3. 

;C’en est un encore, qui dtait couelie sur les eaux et qui 
s’etait ernpare des deux raondes, VIII, 6, 16 et 17,j qnand 
Indra Fa fait I’entrer dans les t'diebros, cf. V, 32, 5, qni sont 
d’aillours son element, et le milieu ou il «croit )>, cf. ibid., 6. 
J'en dirai autaut de celui qui « croissait » et allait atteindre le 

pieux serviteur des dieux. Eii olTet, il Iiiut rernarcjiier <iue les peibsoiinages 
aiii.si designes sont, non pas les sacriliants, rujiis los protres, los cliantres, 
cf. I, 9, 10; YI, 45, 53 et V11I,,83, 3 ; I, 185, 3 et VIII, 1, 22; I, 110, (>; IIS, 9 
ot IV, 38, 2; I, 71, 3; 122, I'l et X, 148, 3, les a prepovses n un siu-rilice, 
VI, 25, 7, ceux qui luiumt, non seuleineut les dieuX', mais les riches qui les 
emploient, comme leurs bieufaiteiir.<, V. 34, 9 ; VII, 04, 3; VllI, 30 (cf. V, 
33, 0, oil le gciiitif ffrz/f/h parait etre le regime du verbe pas.sif, 3" [>eFs. sing., 
stushe). T/oppositiori dcjii signaloc des mots ari et ysuri sc rencontre dans 
dos passages oil le premier designe les pretres, le second designant, soit les 
sac id'll an Is, VI, 25, 7 ; 45, 33; VII, 92, 4 , cf. V, 33, 6 et 8, soil les dieux, 1, Isb, 3, 
qui les recompensent. Je crois done quo le mot ari a sigiiific jiar op])o.silion 
a suri, non seulemeut <t avare », mais « pauvre », et quil a pu designer ceux 
qui (( ne donnent pas »> parce (jiie leiir role est de a rocevoir o. Peut-etre 
memo le compose doit-il etre considere comme possessif, lo second terme ri 
etant pi*is siibstantivomeut dans le sen-s de a richesse ». Ce sorait alors le 
sen.s de « jiauvre » qui serait primitif, et le sens tP « avare » qui serait 
derive. 
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J igarti est 1’ « ava leur » qu’Indra ^ ayale », V, 29, 4, 
co'mme nous avons vu qu’il « enveloppe » Vritra « I’envelop- 
peiir », et qu’il devore le m^me Vritra ou Ahi *. Ce sont sans 
doute apssi les ea\lx ou les aurores qui avaient ete « avalees », 
englouties, derobees par Jigarti. Le nom d’Acna, designant 
encore un demon frappe par Indra *, II, 14, 5 ; 20, 5, a un sens 
analogue : il signifie « devoranf » -b 

Arbuda qst un autre eniiemi ^’Indra que ce dieu renverse, 
II, II, 20 ; 14, 4, qu’il ecrase sous son pied, tout grand qu’il 
est, I, 51, 6, et sur lequel il conquiert des vaches, VIII, 3, 19, 
qui doivent 6tre des aniinaux mythiques, puisqu’elles sont 
appeltHjs eii ineine temps les vaches de la montagnc, c’est-a- 
dire sans doute, du nuage. Cette niontague ne differe proba- 
blement pas du « sommet » d’Arbuda, egalement conquis par 
Indra, VIII, 32, 3. Enfin le vers X, 67, 12, fait mention du 
« grand ocean », en m^me temps qu’il reprdseuto Indra fon- 
dant la tete d’Arbuda. Ces details suffiraient pour nous reveler 
dans Arbuda un demon, proche parent de Vritra et d’Ahi qui 
sont d’ailleurs nomraes avcc lui aux vers VIII, 3, 19 ; 32, 26 ; X, 
67, 12, lors mfnne que le sens propre de son nom ne serait pas, 
commo radinetM. Roth {s. v.) etcomme il y a d’assez bonnes 
raisons de le croire, le meme que celui d’a/ti, c’est-a-dire 
« .serpent ». Le trait du vers VIII, 33, 26} « Indra a tue 
Arbuda par le fro, id » confirme I’interpretation 'naturaliste de 
la kigende d'Arbuda, uiais est trop isole dans le /hg-Veda 
pour qu’il y ait lieu de nous y arreter. 

Le nom d’Ahiquva parait renferifler le nom m^.mo d’Ahi 
(qui'se rencontre aussi avec Vi long). Il designe en tout cas 
un personnage mythique, nomrae en compagnie de differents 
demon.s, VIII, 32, 26, vqji’Indra combat pour delivrer les 
eaux, ibid., 2^I)’apres le vers VIII, 66, 2, cf. 1, c’est un des 
premiers ennemis que le dieu doit combattre en naissant et 
que sa mere lui nomme.l,J|nfin le vers X, 144, 3 (cf. 4 ou 
figure le nom meme d’Ahi) parait lui attribuer dans le mythe 
celebre du vol du Soma par I’aigle un r6Ie analogue a celui 
de Kricanu^, et plus generalcment du gardien du breuvage 


Voir plu* haut, p. 205. 

2. Et par Agni, Vl, 4, 3. 

3, L’(^)it}iete atrin « devorant p est anssi appliquee aux differents demons 
.(Grassnianri s. v.). Sur le mot a^na, voyez encore III, p. 8. 

'u Vol. Ill , p. 30. 
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celeste, considere tant6t comme comme un dieu d’un carac-^ 
tere equivoques tantot comme un pur demonj 

Dans deux dos quatre* passages ou il figure, le nom crAhi- 
cuva est iinmediatement precede de celui dSiurnava bh a, VIII, ^ 
32, 26; 66, 2. C’est aussi des sa naissaiice7 Wll,™l)6, 2, 
qu’Indra combat ^ persoimage doiit le uoin figure 

encore au vers II, ll, 18 dans une enumeration de demons. 
Ce nom estfun patronymique derive de, wnavabhi a araigne(i)^J 
(masculin elTsanskrit), proprement « qui tisse do la laino 
La laine iissce par le pere d’Anrnavabha est sans douto 
cello dorit se revetent Iiidra, IV, 22, 2, et les Maruts, 
V, 52, 9, c’est-a-direla nuee, cLU; 30, 3/ce quinoiisrannhie 

toujours a I’idee d’un demon Acs eaUiS ‘ - 

jEst-ce aussi parce qu’il est revetu dc la laine du nuage que 
le demon aux 99 bras, frappe par Indra au vers 11, 14, 4, 
regoit le nom dTJrana dont le sens propre est « moutoii))? 
Une autre explication serait encore possible. Nous etudierons 
plus tard‘^ un mythe ou ce sent les Somas qui paraissent ^tre 
representes par des moutons que devoro la pien’e du pres- 
soir representee par une louve. II se pout aussi que Ic mou- 
ton frappe par Indra soit un Soma qui se derobe a ratteiite 
des liomrnes ou du dieu lui-meme, et qui se trouve ainsi 
prendre un caractei-odernoniaquc. 

Remarquons encore a co propos qu’un personnage nomme 
NaA^avastva « qui a neuf sejours » , c’est-a-dire sans doute 
(( present dans les neuf rnondes », figure tour a tour dans les 
liynines comme un eiinemi d’liKlra, X, 19, 6, et cqninie un 
auxiliaire qu’A'gru conduit contre leDasyu, I, 36, 18, ou 
comme une coaqueto d’Indra qui le rend a son pere, \I, 20, 
11. C( 3 s contradictions s’expliquent, comme celles quo nous 
releveroris encore dans la legende d’autres personnagcs, par 
une confusion du feu ou du Soma avcc le demon. Le dernierj 
trait pourtarit est obscur. Ordinaireinent lo Pere mytliique est ^ 
Tennemi d’Indra et dc son propre fils, quand ce fils 
sume pas lui-meme im caractere demoniaque ^ 

Le nom d’un autre enucmi d’Indra rappelle le combat que 
nous leverrons livrer ainsi au Pere, que dis-jo? a son propre 
pere, car lui aussi est un dieu fils. C’est le nom de Padg?abhiv^^^^ 

1, Par exemple Tvashi^/*i qu’Iiidra combat aussi en riaissaut, III, p. SS* 

2, Vol. in, p. 6 ct suiv. 

3, Voir III, p. 63, note 2; ef. note 1'. 
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X, 49, 5, qui signifie, non pas comme le vent M. Grassmann 
« saisissant » , mais « ’^alsl » ou « qui peut 4tre saisi par les 
piecis » *. Iadra j“en eff^ tue son p^e en le prenant par les 
jpieds^ 

Rappelons enterminant que le demon ^ Indra 

recoit dansrhymiie I, 52, aux vers V et XIV, le nom de stia- 
^ possession la pluie ». On verra dans 

la jegende d’Atri qu’il porte aussi celui de Ce 

dernier nom signifie << qui a Teclat de la lumiere » ou « du 
soleil », non pas en^e sens que le demon serait brillant comme 
le soleil, ou selonune conception dont on ne trouve giiere de 
traces dans le flig-Veda % representerait le soleil lui-m^me, 
considere comme malfaisant en temps de secheresse : Svar- 
bhanu avait au contraire obscurci le soleil, si bien que les 
4tres etaiont a comme un insense qui ne sait plus ou il est », 
V, 40, 5. C’est quand Indra Ta frappe qu’Atri retrouve le 
^ soleil cache par les tenebres « contraires a la loi », iind. C; 
8 et 9. Le demon ainsi designe est donci « celui qui a en sa 
possemo7i le soleil w) Son nom et celui Svavrish/i expri- 
merit les deux sortes do phenomenes attribues a la puissance 
rnalfaisante do rennemi mythique d’Indra, la secheresse et 
Tobscurite. j 

Nous retrouverons d’autres noms de demons dans Tetude 
que nous consacrerons aux proteges d’Indra et aux exploits 
qu’il accomplit pour eux. 


1 1. Cf. (hiryYiljhi. 

^ 1 , in, p. 60. 

3. Voir I, p. 6; et plus bus, la legende de Kutsa ct de Oushwa. 



CHAPITRE II 


L’ ACTION DU SACRIFICE SUR INDRA 


SECTION PREMIERE 

LE SACRIFICE EN GENERAL 

On a vu dans lo chapitre precedent, que les dons que 
ITiomme attend des dieux, et particulieremont d’Indra, sont, 
oil les tresors celestes, sous la forme dcs eleipients naturols 
etudies dans la premiere partie de ce livre, ou des biens ter- 
restres dont les raemes elements sont commo les prototypes 
mythiques. Ces dons, quand ils viennent dTiidra, sont, en 
raison de son caractere de dieu guerricr, coiisideres le plus 
soiiverit corame un butin, comme Ic prix des victoires que le 
dieu remporte, soit sur les demons proprernent dits, soit sur 
les demons terrestres, c’est-a-dire sur les ennemis de ses 
adorateurs. Nous avons maintenant a etudier quelle est, dans 
cette conception des rapports de la terre avec le ciel, le role 
dll sacrifice. II ne pent plus etre question, comme dans la 
premiere partie, meme pour I’acquisition des tresors celes- 
tes, d’une action directe exercee sur les elements des pheno- 
menes par les elements quileur correspondent dans le culte. 
Les elements des phenomenes, en effet, ne sont plus ici con- 
sideres comme independants, et le dieu intervient comme 
un interrnediaire necessaire entre eux et le sacrifice. C’est 
a lui que lo Sacrifice s’adresse, et la libation que, dans ses 
rapports avec les elements, soit du culte, soit des pheno- 
menes, nous n’avions pu, sans une sorte d’abus do termes, 
appeler a ofFrande », va enfin meriter un pen mieux cette 
appellation. Mais il y aura loin encore, au moins dans la plu- 

Bergaignb. Ln Heligion vedique. 15 
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part des cas, de la presentation de cette offrandc a un pur 
acte d’hommage. 

Ce n’est pas que dans plus d’un texte, les avantages que 
procure le sacrifice ne paraissent consid^res, selon la con- 
ception qui nous semble le plus naturelle \ comme une re- 
compense accordee par la toute-puissance du dieu a la bonne 
volonte de I’liomme. Cette idee d’une recompense libreraent 
octroyee suffit parfaitement a rendre compte d’un grand nom- 
bre de formulas qui promettent securite, nombreuse descen- 
dance, richesse, gloire, en un mot tous les biens, a commeu- 
cer par la fortune de I’impie, IX, 23, 3, a ceux qui ofiFrent 
le sacrifice aux dieux, II, 23, 4; 26, 3; III, 59, 2; VI, 54, 4; 
68, 5; 70, 3; VII, 59, 2; 61, 4; 82, 7; 100, I, et passim. 
J’en dirai autant de celles qui, dans un langage plus image, 
nous inontrent les dieux « oignant » le sacrifice d’une douce 
liqueur, I, 188, 2, y « melant » cette liqueur, I, 34, 3; 47,4; 
142, 3; IX, 107, 6, e’est-a-dire sans doute, au moins a 
I’origine, repondant au sacrifice par le don dc la pluie, cf. 
X, 68, 4, et I, 157,2; VIII, 5, 6 ou encore ((revdtant de 
richesse I’hyrane de louangc », VI, 35, 1, cf. I, 61, 16; III, 
34, 5, et de beaucoup d’autres du meme genre. Indra, en sa 
qualite de dieu guerrier, recompense surtout le sacrifice par 
la victoire^. II donne la force a celui qui lui offre le Soma, 

IV, 24, 7, cf. VII, 32, 6. On obtient par le sacrifice la force 
meme d’Indra, indriya, IV, 24, 5. II secourt dans le combat 
ceux qui sacrifient centre ceux qui ne sacriflent pas, X, 49, 1 , 
ceux qui pressent le Soma centre ceux qui ne le pressent pas, 

V, 34, 6, cf. VI, 44, 11. Ses suppliants I’invitent a frapper 
celui qui ne presse pas le Soma, et lui demandent les riches- 
ses do cot impie, I, 176, 4, cf. I, 81, 9; 103, 6; VII, 19, 1; 
VIII, 45, 16. Le roi chez lequel Indra boit le Soma est vain- 
queur de tous ses ennemis, V, 37, 4 et 5. Les vaches dont le 
lait sertaux sacrifices celebres on sonhonneur ne sent jamais 


1, Et qui peut tres bion avoir ete en e/Iet la plus ancieiine, meme pour 
les ilryas. 11 est, eriteiulu que nous reservons toules les questions chronolo- 
giqtles que pent soulever notre etude. 

2, Ces formules se rencontvent surtout dans les hymnes aux Aevins. II est 
aussi question dans deux d’eutre elles d'un « louet (jiii doniie une- doin'e 
liqueur », I, 22, 3; 157, Ce louet represetile j)eut-etre le vent qui siflle en 
Ohassaiit les nuages, cf. I, 57, .5; V, 83, 3, s’il irest pas la simplemeiit 
pour rappeler le char sur lequel les Aewins apportent Jes dons qu'ils destinent 
aux hommes. 

3, Voir plus haul, p. 173. 
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derobees, VI, 28, 3 et 4. N’oublions pas que cellos qu’il donnc 
lui-merne a ceux qui lui offrent le Soma, I, 81,7, peuveut etre 
les vaches cacliees, I, 121, 4, de Tatmospbrn'c etdu ciel, c’ost- 
a-dire les eaux ou les aurores, et que I’impie ou « Tavaro » 
auquel il les euleve peut etre le demon qui retient les tre- 
,sors celestes 

11 y a aussi tel passage on Ton trouve exprimeo la 
croyaiice que les dieux tienuent compte, et des raoyens, et de 
rintention du sacidfiant. Indrane punit que chez le « riche » 
I’omission du sacrifice du Soma, X, 100, 4, cf. IV, 25, 7 ; 
Vlll, 45, 15, etAgni agree sans doute cette excuse, touchante 
dans sa simplicite, VIII, 91, 19 : « Je n’ai pas de vache... et 
cependarit, malgre ma pauvrete, je te presente mon offrande. »_ 
D’autre part, la protection d’lndra n’est promise, au vers 
X, 160, 3, qu’a cclui qui lui offre le Soma « volontiers » et, 
« de tout son cceur », a celui qui « Taimo », deva-kdiaali, et 
I’auteur du vers VIII, 11,4 croit qu’Agni (( ne goute pas le 
sacrifice du mortel trompeur, rneme quand il cst pres de lui ». 
Nous reviendrons dans la quatrieme partie sur le prix que les 
dieux attaclient a la sincerito', et plus generalement sur la 
portee morale des croyances vediqiies. Mais nous y verrons 
aussi que les attributs d’une i»rovidence remuueratrice du 
bien, et surtout ceux d’une pi’ovidence vengeresse du mal 
sent ordinairemont reserves a un groupe particulier de divi- 
nites. Dans lo culte des autres dieux, et particulieremeut dans 
celui d’lndj'a, les rapports d<! la terre avec le ciel ont, sau! 
d’assez rares exceptions, un caractere singuliercmont juoins 
elove. 

Tout d’abord, le prix que Tliomme esperc desou sacrifice, 
lors meme qu’il le considere comine uuo recumpenso que la 
diviiiite lui accorde par un acte volontaire et libro, somble 
n’etro le plus souvent que le salaire dorolFrande materielle, 
c'cst trop pcu dire, do TolTrande reellement consommee par 
le dieu auquel olio est destinee. Nous ne nous arreterons 
pas a etablir Tidde que Toirraude sert effectivemeut d'ali- 
nic'iit ou de breuvage aux dieux,' 11 n’est pour ainsi dire pas 
d’hymne ovudlo ne suit exprimee, et ou pent voir, eu ouvrant 
le dictionnaire a rarticenxd « manger », et suriout a I’ar- 
licle <( lioii'o )!, I’usage (jue lout les //isbis de I’impe- 


i . Voir 

2 l. Ill, p. '17‘J et 8i.iiv. 



— 228 


ratif de ces verbes dans leurs formules d’invocation. Nous 
nous bornerons a signaler une consequence asscz curieuse 
de cette conception toute materielle du culte. Les dieux ne 
pouvant, tout (Jieux qu’ils sont, consommer qu’une offraride 
a la fois, un des priricipaux soucis des sacrificateurs est la 
concurrence dont ils se sentcnt menaces par d’autres sacri- 
fices qui seraient ofTerts en meme temps que le leur. De la 
les formules si souvent employees dans les hymnes a Indra* 
pour inviter le dieu a negliger, non seulement le sacrifice de 
I’ennemi, IV. 29, 1 ; VIII, 33, 14 cf. 15; 54, 9; 55, 12, cf. 
34, 10, du mechant, VIII, 32, 21, mais tout sacrifice autre 
quo le leur, I, 7, 10; X, 89, 16. Eneffet, et bien que les fa- 
vours d’Indra se ramifient comme les prieres des hommes, 
VI, 44, 0*, les /tishis craignent que le dieu, invoque en tant 
de lieux divers, II, 18, 7 ; III, 40, 9; VIII, 1, 3, cf. '4 ; 4, 1, 
ne sc laisse retenir par d’autres sacrificateurs, II, 18, 3; III, 
35,5 ; 41, 8; 45, 1 ; VII, 22, 6 ; VIII, 2, 26 ; X, 160, 1. 

Heui’eusement, Indra entend de loinl’iuvocation, VI, 38, 2, 
et ne se laisse pas tromper par les desirs, par les prieres, 
qui, selon une expression que nous retrouA'erons plus loin, 
sont ses « cochers », I, 55, 7, c’est-a-dire cherchent a le 
diriger vers d’autres sacrifices. Citons integralement quel- 
ques formules. X, 112, 7: « On t’appelle et Ton te pre- 
sente des offrandes en beaucoup de lieux ; que nos liba- 
tions soient pour toi les plus savoureuses ! Puissent- 
elles ^tre celles que tu gofites! » VII, 28, 1 : « Tons 
les mortels t’appellent, chacun de leur c6te : n’ecoute 
que nous ! » VII, 32, 1 : « Que nul pretre ne to re- 
tienne loin de nous; si tu es loin, accours a notre fcs- 
tin, et si tu es pres, ecoute-nous! » VIII, 54, 1 : « Que tu 
sois, 6 Indra, appele par les hommes a I’Est, a I’Ouest, au 
Nord, ou au Sud, viens vite vers nous sur tes chevaux ra-„ 
pides ! »Un /tishi se demande, avec envie sans doute, quel est 
le pretre chez lequel Indra sejourneet dont il goute rolTrandc, 
VIII, 53, 7-9, cf. IV, 25, 1 -3 ; VI, 21, 4 ; VlII, 3, 13-14 ' 
Uii autre affirme qu’il prefere son sacrifice, IV, 20, 3. Un 
bon moyen de meritcr cette preference est naturellement de 

1. Elies ue sont })iis pares non plus dans les hynines aux Acvins. Voir <11 
particulier les vers IV, 44, iJ ; VII, (P), G; VlII, 8, 8. 

2. Voir I, p. VII. 

A inoins que ces passages ne trahisseiit seulement le desir d’einployt r 
les rite.s les plus eflicaces. Voir ci*apr(*s, p. 221). 
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prevenir ses concurrents, en commen^ant le sacrifice de 
grand matin. Le pr^tre peut alors inviter hardiraent Indra 
et Vaju a negliger « ceux qui dorment »,^I, 135; 7. Les 
dieux on effet n’aiment pas ceux qui dorment \ VIII, 2, 18, 
ot c’est en « s’eveillant » qu’on atteint Indra, V, 30, 2. 
II est dit en propres termes au vers II de I’hymne V, 77 aux 
Acvins : « D’autres que nous oflFreut le sacrifice, et le pre- 
mier de deux sacriflants est celui qui obtient le plus. » 
C’est sans doute dans la mdme pensee que I’auteur du vers 
VI, 41, 4 adresse a Indra ces paroles : « Le Soma presse 
vaut mieux que celui qui ne Test pas . » Mais Ic choix des 
rites n’est pas non plus indifferent et cause aux .4ryas vedi- 
ques des preoccupations dont les hymnes portent souvent la 
trace, IV, 23, 1-5; 24, 1 ; VII, 29, 3, et passim II 
importe surtoutque lepretre ait I’oreille du dieu, cf. IV, 23, 
1; VI, 21, 4 : les Vasishthas ont autrefois attire Indra de 
bion loin ; ils lui ont fait negliger la libation qui lui etait 
offerte, et ont obtenu la preference pour la lour, VII, 33, 2. 

Cette conception de Toffrande comme un aliment ou un 
breuvage reellement consomme par les dieux fait en sorame 
da sacrifice et de sa recompense un echange de bons offices 
entre la terre et le ciel. C’est toujours, sous une autre 
forme, I’idee que nous avons deja vue exprimee au vers 
I, 164,51 ; « Les nuages recreent la terre ; les feux recreent 
le ciel. » Agni garde son role dans ce nouvel echange, quoi- 
qu’il ne soit plus qu’un intermediaire portant les offrandes 
aux dieux et larichesse aleurs adorateurs, VII, 9, 1. 

Les offrandes elles-rnemes sontdes richesses, les richcsses 
terrestres, cf. Ill, 55, 22, qu’Indra recueille en meme temps 
qae les hommes recueillent ses bienfaits, X, 111, 10. Aussi la 
favour du dieu parait-elle souvent attend ue, moins comme 
une recompense, que comme le payement d’une dette con- 
tractee par I’acceptation de I’offrande. Le sacrifice lui etait 
dft sans doute : mais Thommc, en I’accomplissant, ne cesse 
pas seulement d’etre son debiteur : il devient son creancier. 
Ajoutons bien vite que le credit du dieu est considerable. 

« II n’y a personne », s’ecrie 1’ auteur de I’hymne VIII, 
32 (vers XV et XVI), « qui disc : il ne donnera pas. Maintenant 
les pretres , les preparateurs empresses du Soma ne 

"I. Quelquefois « celui qui dort » est pureineqt et siinplement Timpie, 
Vllf, 86, ‘1, cf, I, 63, \ ; ^20, 12. 

2. Voir ci-clessus, p. 228, note 3. 
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sont plus eu dette. ( Or ) lo Soma n’est jamais bu sans 
salaire.^ » Cepeiidant, si le pavement se faisait attendre, 
rhomme saura^'t bien rappeler le dicu a ses devoirs, car il 
ne lui deinande apres tout quo do faire ce qu’il ferait lui- 
memo a sa place, VIII, 14, 1 ot2 : « Si, commo toi, 6 Indra, 
j etais le seul maitro do larichesse, celui qui me loue aurait 
pour amie la vache (serait nourri par la vacho celeste), Je 
voudrais lui venir en aide, je voudrais lui faire des dons, 6 
maitre de I’aide, a cepieux adorateur, si-j’etaisle raaitre des 
vaclies. » VII, ;?2, 18 et 19 ; « Si j ’etais, 6 Indra, aussi puis- 
sant quo toi, je voudrais faire des dons a celui qui me loue; 
o dieu qui decouvres les tresors, je ne te livrerais pas a la 
raiserc. Je voudrais venir en aide a celui qui me glorifie tous 
les jours, etc. » Do pareilles mises on demoure sont aussi 
adressees, presque dans les mtiraostermes, auxMaruts, 1, 3<S, 
4 et 5, et a Agni, VIII, 19, 25 ot 26 ; 44, 23. Dans les deux 
jiremiers passages, le /lishi complete m^me sa supposition 
en disant aux dieux : « Si j’etais immortel el tpie vous fimiez 
inorlels, etc. » Quand les dieux ct les niortels ont pave leurs 
dottes respectives, ils n’ont plus qu’a s’adresser « des eloges ' 
reciproques », I, 26, 9. Nous trouvons au vers IV, 42, 10, 
dans une priere qui semble resumor I’ideo que I’auteur se fait 
do I’ordre universel, cos rapprochements caracteristiques : 
« Puissions-iious jouir de la richessd ! Puissent les dieux 
jouir de 1 offrande, el les vaehes des pulurar/es ! » 

Ces textes, on depit de lour hardicsse, expriment encore 
un sentiment qui a sa valcur morale : car c’est, en somme, 
celui de la justice. Nous en poinmns dire autant de tous ceux 
dont le sens pent se ramener a peu pres a notro formule 
« a donner, donner », comme celui-ci,par exemple, III, 54, 
3 : « Avec cette libation, je demande la richesse. » « Satis-i 
fais », dit-on a Indra, cf ton desir de Soma, et pense ensuito 
a nous faire des dons », 1,54, 9, cf. 55, 7. On met dans la 
bouche du dieu lui-meme les paroles suivantes, X, 48, 5 : 
« Demandez-moi la richesse en pressant pour moi le Soma, e 
Et en effet, a chaque fois qu’il est enivre de Soma, il donne 
des troupeaux de vaehes, I, 81, 7. 

Mais la conception proprement vedique du sacrifice est 
cello qui lui attribue une efflcacite necessaire, une action 

1. On (jit ans8i crindra (ju'il « honore » duvasijali. III, 51, 3 , leshymn^s 
(io louange, pour ftiire entendre qu'il les recompense, 



mat^rieile sur le ciel. C’est cette conception que nous avons 
rencontr^e dans la premiere partie sous une forme qui 
ne supposait I’intervention d’aucun personn§ge divin distinct 
des elements m^mes des phenomenes et du culte. On va voir 
quelle forme elle prend dans le culte d’un dieu de ce genre, 
etparticulierement dans le culte d’Indra. 

Nous passerons rapidement sur un certain nombre d’ ex- 
pressions et de comparaisons curieuses surtout pour leur 
hardiesse, bien que quelques-unes soient en memo temps 
assez signiflcatives. Ainsi, les ^ishis ne se contentent pas de 
comparer Indra* a une vache, VIII, 54, 3, cf. VIII, 13, 25 ; 
82, 3 ; Val. 3, 7 ; 6, 7, qui vient allaiter son veau, II, 16, 8. 
On pourraitne voir la qu’ une autre expression, assez bizarre, 
ilest vrai, du sentiment exprime sous une forme, a nos jeux 
au moins, plus naturelle dans tant de passages oii le 
dieu est compare a un pere ®, VII, 26, 2 ; 32, 3 et 
26, « le plus pere », c’est-a-dire le meilleur « des peres », 
IV, 17, 17, et son suppliant a un fils qui a s’attache au bord 
de son v^.tement », III, 53, 2. Mais les textes qui rappellent 
que I’antique /lishi Vasish/ha a « trait » Indra comme une 
vache au milieu d’un gras paturage, VII, 18, 4, ou qui nous 
monti’ent les pr^tres actuels appelant Indra « comme une 
bonne vache a lait qu’ils veulent traire », I, 4, 1 ; VI, 45, 7 ; 

1. Et dautres dieux. Voir, par exemplp, IV* ">7, 2. On compare aussi in- 
verseraent les vaches a Indra, VI, 28, 5. Au vers 10 de I’hymne I, 25 a Va- 
rii?'/a, les vaclies sont les prieres qui chercheiit le (Lieu a comme un pdturage ». 

2. Oumernea une ndu’e, VIII, 1, 6; <S7, 11 : car ily ades peres etdes freres 
(pii ne donnenl pas, VlII, 1, 6. Le nom de a pere » est commuiiement donnd 
MUX difterents dieux (Voir Orassmann, Wcertef'buch, s. v. pitvi). Indra est 
aussi un nid oil se rt'd’ngie le suppliant compare lui-merne a uu oiseau, 1,33, 

2, cf. 25, 4. I/image est du moins touchaiite. Celle du vers VIII, 45, 20 est 
bien hardie : elle fait d’Indra u un baton de vioillesse )>. Entin nous retom- 
bons tout a fait dans I’etrangete au vers II, 16, 8, oil les favours du dieu sont 
comparees a des epoiisos auxc^uelles les suppliants diisirent s’unir, au vers 
IV, 20, 5, oil Indra lui-xiK^me est compare a une femme et le suppliant a un 
amant, enfin au vers II, 17, 7,ou celui qui se compare k une vieille iille, lan- 
guissarit chez s(is parents, entend sans doiite faire son fiance du dieuqu’il in- 
voque (ef. encore /dr, II, 14, 3, kamujdr). On dit aussi des dieux en general 
qu’ils (mt pour celui qui est pieux un amour de <( fianct^ », I, 83, 2. Le sup- 
pliant des Acvins est comme une femme paree, VIII, 20, 13; sa parure 
est le sacrifice. II les invite ii venir dans sa demeure, comme uiio veuve invite 
son beau-frere (a remplacer son epoux), X, 40, 2. Cf. encore X, 40, 6, et V,52,14. 

3. Au vers VI, 45, 20, d’apres letiuel Indra est lui-m<3me la vache pour 
celui qui desire des vaches, le cheval pour celui qui desire le cheval, la fi- 
gure esl dilTerente. Elle rappelle cello dii^vers I, 175, 0, « Tu es comme les-" 
eaux pour celui cpii a soif », et slgnifie siraplement que Tadorateur d’liidra 
trouve CM lui i'accoinpiissement de tous ses desirs. 



Val. 4, 4, cf. X, 42, 2, serablent bieri impliquer que le sacri- 
ficateur dispose a son gre du dieu, qu’il exerce sur lui une 
action materielle. Indra est aussi un arbre dont les /tishis 
font pousser et mftrir les fruits, IV, 20, 5, ou une ct source* » 
de richesse que les pretres font couler, II, 16, 7. Ailleurs il 
n’est plus que le seau, cf. X, 42, 2, dont ils se servent pour 
puiser a la source, IV, 17, 16- 'La favour d’Indra et de Pbs- 
han est comme une branclie d’afbre (chargee de fruits, cf. I, 
8, 8,) qu'ils « saisissent », VI, 57, 5. Ils « saisissent » 
Indfa' lui-meme, X, 103, 6, cf. V, 32, 11, cf. 12; VII, 
24, 2, etnon pas toujours par le bord de son vStement, comrne 
le fils quis’attache a son pere ^ : ce qu’ils empoignent au vers 
X, 47, 1, c’est sa main droite, pleine de richesses.i Indra, et 
, avec lui Pushan, sent encore compares a des renes dans les 
mains d’un cocher qui ne serait autre que le pretre,)VI, 57, 6. 
Ou bien Indra est le char ou le pretre « pose'^on desir » 
comme il poserait « le pied » dans un char veritable, VII, 
32, 2, cf. VI, 34, 2 ; VIII, 57, 1 . II est encore compare a uiie 
a roue » que le chantre « tourne » a lafagond’un « charron », 

VII, 32, 20, pour qu’elle roule ensuite au gre du sacrifiant, 
cf. IV, 31, 4 et IV, 1, 3. Aux vers III, 35, 2 ; VII, 19, 6, le 
pretre se contente de dire qu’il attelle les chevaux d’Indra et 
I’amene ainsi a son sacrifice. Mais void qui est raieu.x. 
Les sacrificateurs « chassent » Indra ' comme un « gibier », 

VIII, 2, 6. L’auteur ajoute qu’il font cette chasse « avec 
des vaches » : c’est que les vaches, dans son langage, 
representent les ofTrandes ou lesprieres. L’auteur du vers III, 
45, 1, en exprimant la crainte que d’autres sacrificateurs 
ne retiennent Indra, les compare a des oiseleurs qui 
I’auraient pris dans leurs filets. 

Dira-t-on qu’il ne faut voir dans tout cela que des figures 
hardies? Mais le fait soul de cette hardiosse est deja assoz 
caracteristique. Peu importe que dans le meme hyrnnc, et 
quelquefois dans le memo vers, le dieu paraisse reprendre sa 
liberte d’action. Le pretre qui doit, dans le brahmanisme pur, 
subordonner definitivcmcntia puissance du dieu a la sienne, 
ne pousse pas encore ses avantages jusqu’au bout. Mais il ne 
faut pas oublier que nous trouvons deja dans le 7?ig-Veda, en 

1. On Tappelle encore le « grand lit ji> de la richesse, I, 4, 10; VIII, 3i, 13, 
par oil i( elle coule ». 

2. Voir ci-dessus, p. 231. 

3. Et les Acvins, X, 40, 4. 
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regard de I’idee que la volonte des dieux est souveraine, VIII, 
20, 17 ; 28, 4, cf. 50, 4 ; X, 3:3, ft, des formules telles que 
celle du vers I, 164,35, « Le sacrifice est le nombril du 
raonde », et celle, bieri plus curieuse encode, et d’une clarte 
parfaite dans son etrangete, duvers VI, 51, 8 : « L’hommage 
est puissant; c'est Thommage que j’invoque. L’hommage 
supporte la terre et le ciel. Homniage aux ditux! L' hommage 
est leur mailre, etc. ‘ ». On voit que le pretendu homniage 
devient une sorte de tyrannic exercee sur les dieux. L’hymne, 
d’ou nous detachons cette formule, peut etre relativement 
moderne, et inarquer le dernier terme d’un accroissement 
plus ou moins lent des pretentions sacerdotales. Tous les 
flishis n’ont pas dit non plus, comme I’auteur du vers IV, 24, 

10 : « Qui veut m’acheter raon Indra pour dix vaches, a la 
condition de me le rendre quand il aura tue ses ennemis ?* m 
M ais la plupart ont pretendu exercer sur lui une action dans 
une certaine mesure independante de sa volonte; Lacroyance 
a une efficacite propre des rites est, nous ne sauiTons trop le 
repeter, la croyance vedique par excellence,'' ct I’invocation a 
r <v hommage » du vers VI, 51, 8 n'est pas beaucoup plus 
extraordinaire que cette sorte d’apotheose du sacrifice qui 
I’introduit dans le ciel et lui donne pour ministres les dieux 
raemes. 

L’idee du sacrifice celeste, deja analysee dans la premiere 
partie, se retrouve dans le raythe d’Indra. C’est a lui qu’est 
adresse le vers VII, 97, 1, qui oppose formellementle sacrifice 
du cielacelui de la terre, cf. Ill, 60, 6. Les formules par les- 
quelles les Tlishis I’invitent a quitter pour leur sacrifice le lieu 
quelconque ou il peut 6tre, nomment souvent le ciel, I’atmos- 
phere, la mer celeste, etc., parmi les sejours qui pourraient 
le retenir, IV, 21, 3 ; VI, 40, 5 ; VII, 24, 3 ; VIII. 1, 18 ; 34, 
13 ; 86, 5 ; Val. 2, 7. Or quelques-unes de ces formules font 
expressement du sejour « supreme » aussibien que du sejour 
« inferieur » et particulierement de la mer celeste, un lieu 

011 Indra s’enivre, I, 101, 8 ; VIII, 54, 2, de Soma, VIII, 12, 


1. All vers suivant, Tauteur joue sur le mot hommage, proprement 
« action de s’iiidiner », en disaiit qii'il « incline » les dieux vers lui avec ses 
horn mages. 

2. Je ne puis croire qu’il s’agisse 14 d’une idole d’Indra. C’est bien du dieu 
lui-meme que le pretre prelend disposer a son gre. On peut comparer 
ie vers VIII, 1, 5, oil le pretre declare a Indra « qu’ii ue le donnerait pas 
pour cent, ni pour mille ni pour dix mille (vaches) ». 
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17, cf. 13, 15. Elies peuvent done Mre comparees a celles 
qui nous ont montre les Rishis preoccupes de la concurrence 
que peuvent leur faire d’autres sacrificateurs, avec cette 
difference que lei' concurrents qu’ils redoutent sent ici des 
dieux. Les vers VIII, 12, 10 et 17 sont decisifs a cet egard : 

I « Que tu boivesle Soma, o Indra, chez Vishnu, ou chez Trita 
/iptya, ou chez les Maruts, ou bien loin d’ici, 6 dieu puissant, 
dans la rner (celeste), donne la preference au Soma que nous 
avons presse. » j 

On trouveraplus loin les textes qui renferment la mention 
particuliere, soit des divers elements du sacrifice celeste offert 
a Indra, soit des differents dieux qui lui offrent le Soma ou 
chan tent en son honneur des hymnes de louange. Nous nous 
contenterons de citer ici les formules conques en termes ge- 
neraux.(Les dieux ont offert a Indra, « dans les trois coupes », 
e’est-a-diro dans les trois mondes , un sacrifice que les 
hommes seniblentconsiderercomme le modele do celui qu’ils 
lui offrent aleur tour, VIII, 13, 18; 81, 21. Ce doit Mre aussi un 
sacrifice celeste que celui qui est « ne » en m^me temps 
qu’Indra, VIII, 78. 5 et 0, et le « sourire » dont il est ques- 
tion dans la memo forraule, ce sourire qu’Agni fait briller 
dans tons les sacrifices, IV, 7, 3, doit t^tre la le sourire de 
I’eclair, I, 23, 12; 168, 8, cf, II, 4, 0. De mMne encore, 
le sacrifice qui precede Indra quand il conduit a la victoire 
les armees des dieux. X, 103, 8, cf. 9, pourrait bien etre le 
sacrifice des dieux memes. Car les dieux, commeles homines, 
offrent le sacrifice a Indra quand ils veulent conquerir des 
tresors, et particulierement quand ils veulent fendre I’etable 
ou sont enfermeos les vaches celestes, X, 74, 2-4. Plus gene- 
ralement, les Rishis supposent entre Indra et les dieux des 
rapports tout a fait analogues a ceux qu’il entretient avec eux- 
raeines.C’est pour les dieux aussi bien que pour Thomme (ou 
pour Manus), qu’il a trouveun guea traversles quatre-vingt- 
dix-neuf rivieres, X, 104, 8. Il a, par les victoires qui ont 
signale sa naissance, ouvertl’espace aux dieux, VII, 98,3; X, 
180, 3, cf. II, 12,1; 111,34,7 ; VI, 18,14. Ce n’est pas seuleraent 
la terre, ce sont les deux mondes qui I’invoquent dansl’effroi 
que leur cause le Dasa, X, 54, 1, cf. 55, 1, et il va en effet 
au secours des dieux, X, 54, 1. On dit d’Indra qu’il est le roi 
des races celestes et des races terrestres, VI, 22,9, cf. VI, 
47, 16 ; VIII, 1,2; VM. 4, 7, et, ce qui est plus caracteris- 
tique, qu’il marche en t^te des races divines et des races 
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humaines, III, 34, 2, sans doute encore pour les conduire a 
la victoire ; car nous voyons ailleurs que les dieux ont mis 
Indra a leur tete pour le combat contre le demon, VI, 17, 8, 
centre Vritra, VIII, 12, 22 et 25, cf. I, 1*31, 1 ; IV, 19, 1. 
i Les « cinq races » qui Fappellcnt, VIII, 52, 7, cf. V, 32, 11, 

^ comprennent, au raoins primitiveraent ', avec les races des„ 
quatre points cardinaux, cf, VIII, 54, 1, la race diving! et les/ 
sept assemblees* dont il fait la joie, VIII, 81, 20, suggerent 
egalement I’idee de sacrifices cel4brds en son honneur dans 
toutes les parties de Tunivers. 

Revenons au sacrifice terrestre et a Taction qu’il est sup- 
pose exercer sur Indra, pour nous arreter a la conception la 
plus ordinaire de cotte action, a Tidee qui domine, on peut 
le dire, tout le culte du dieu gueri'ier. Les /{ishis, s’ils n’out 
que rarement trahi la pretention do disposer en inaitres 
absolus de la puissance d'Indra, se sont dii nioins donnes 
comme les artisans de cette puissance. Avaut d'abaisser le 
dieu jusqu’a en faire leur vassal, Us ont pretendu s’elever 
enx-memes a Thonnour de lui servir d’ allies. 

Cette idee repose sur la croyance fondamentale de la reli- 
gion vedique, quo le sacrifice accroit les forces des dieux. 
Rien n’etait plus naturel que d’attribuer un pared effet 
a TofFrande consideree, ainsi que nous Tavons dit deja, 
comme un aliment ou un breuvage reellement consomme par 
le personnago divin auquel elle est presentee. La m^me ac- 
tion a ete par extension attribueo a Tautre partie essentielle 
du sacrifice, nous voulons dire :'t la priere. C’est ce qui sera 
etubli plus loin. Quant a present, et avant de passer en revue 
les divers elements du culte, en y coraprenant le porteur de 
Toffrande, e’est-a-diro le feu, nous nous bornerons a citer les 
textes qui attribvumt Taction « fortifiante » dont il s’agit au 
sacrifice considere dans son ensemble. 

Tons les dieux sont « accrus » par le sacrifice, les Adityas, 
X, 63, 17, comme les M.aruts, I, 38, 15, ou Soma lui-m^me, 
quand le breuvage du sacrifice est traite comme un dieu qui a 
aussi ses droits au sacrifice, IX, 4, 9, cf. 108, 8 ; tout grand 
qu’il est, il est accru encore par Tceuvre du sacrifice, IX, 47, 
1. On peut entendre dans le memo sens les passages ou il est 
dit que les Maruts, II, 34, 13, et les /Idityas, V, 68, 4 ; VII, 


1. Voir plus haut, p. 120-127. 

2. Voir plus haut, p. I 'lO. 
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60, 5, se sont « accrus » dans la demeure du rila (le mot Tia 
designant, commenous le verronsS la loi du sacrifice aussi 
bien que celle des phenomenes celestes), etplus generaleraent 
I’application aux Aifferents dieux de I’epithete, vildvridh^ 
« accru ’ par le n7a», probablement equivalente a yajuavvid- 
dha, qui signifie en tout cas « accru par Ic sacrifice ». Mais 
c’est pour Indra que les textes abondent. C'est a lui qu’ost 
appliqude, au vers VI, 21, 2, I’epithete yajnavriddha. Les 
pritres le « fortifient {vajay), » I, 4, 9; VIII, 82, 7, « I’ac- 
croissent », VIII. 52, 10. cf.I, 81, I ; VIII.Sl, 10; X, 147, 3, 
avec leurs sacrifices, VIII, 12, 20 ; 24, 18, cf. IV, 23, 1 ; VI, 
34, 4, ou, selon I’expressiori du vers VI, 23, 6, ils lui font, 
avec leurs sacrifices, des « accroissements », VI, 23, 6. Nous 
lisons encore aux vers III, 32,12 ; VIII, 14, 5, cf. VI, 38, 4, 
que le sacrifice a « accru » Indra, et au vers III, 31, 3, qu’il 
y a « grand accroissement » du dieu aux chevaux baispar les 
sacrifices. Indra declare lui-meme, VIII, 89, 4,.cf. X, 28, 0, 
que les « prescriptions du vita », c’est-a-dire de la « loi » du 
sacrifice, le font «croitre». La racine vridh « accroitre », 
employee dans la plupart des forrnules de ce genre, est la 
rneme qui exprime sou vent aussi, dans le langage des /lishis, 
I’idee des prosperites attachees a la faveur des dieux. C’est 
un nouvel example do I’emploi d’un tenne identique pour 
designer Taction du ciel sur la terre et celle de la terre sur 
le ciel, De meme que les dieux, I, 34, 12 ; 79, 1 1 ; 89, 1 et 5; 
91, 10 et 17; 112, 24; 118, 2; 186, 2 ; IV, .50, 11 ; V, 9, 7 ; 

VI, 48, 2; 51, 11; VII, 57, 7; 9.5, 6; VIII, 49, 10 et 
12; 64, 14;. 72, 2; 92, 1; IX, 43, 6; 51, 4; 97, ;19 ; 
X, 35, 11; 132, 1, et particulierenient Indra, I, 178, 5; 
IV, 23, 2 ; V, 34, 0 ; VI, 20, 1 1 ; 33 , 4 ; 34, 5 ; 46, 3 et 1 1 ; 

VII, 24, 1 ;32. 25; VIII, 3, 1 ; 12, 18; 13, :5;32, 18 ; 52, 4 ; 
66, 5 ; 67, 4 ; 86, 1 ; 87, 5 et 6 ; X, 100, 1 ; 147, 4 : Val. 6, 5. 
(( accroissent » le sacrifiant\ cf, II, 20, 4 ; IV, 32, 12, ou, ce 
qui revient au meme, a part la metonymie, le sacrifice, VIII, 
91, 7, cf. I, 171, 2, Thymne de louange, VIII, 8, 5 ; 14, 11, 

1. Vol. Ill, chapitre III de la quatrieme partie. 

2. Voir Grassinann, W'(iirterbw:h, s. v. 

3. Le mot viidh parait avoir le sens passif dans la jilupart des composes 
dont il forme le dernier terme, sdkamvrvJh , sadyovridb, tamovvidh, suge- 
vridhy etc. 

4. Ilemarquez eri particulier les expressions sumnto vndlia\\y V, 34, <>; 

VIII, 12, 18 ; 87, 5, yajvano vvidhaXx^ VIII, 32, 18, le compose krrvi-vridfia, 
VIII, 52, 4. 
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les prieres, VIII, 36, 7 ; X, 91, 12, le sacrifice et la priere, 
I, 10, 4; X, 141, 6, de in^me les hommes, par le sa- 
crifice, « accroissent » les dieux. Cette r^ciprocite de 
bons offices est formellement iadiquee ai) vers X,14, 3, ou 
il est dit desanc^tres, invoques d’ailleurs a leur tour comme 
dos dieux, que les dieux les out « accrus » et qu’ils ont 
a accru» les dieux, Ce qui prouve que le sens propre de la 
racine vrid/i « accroitre » n’est pas atteriue en celui de 
« rejouir, contenter », comme Tadmettent M. Roth et 
M. Grassmann pour un grand nombre de formules, c’est le 
regime qu’elle prend dans plusieurs autres et qui precise 
I’idee que les /tishis y attachent. Indra, et plus generale- 
mentles dieux, accroissent la force, I, 71, 6 ; 103, 3; VIII, 
64, 13; X, 26, 9, la puissance, VIII, 37, 7, la prosperite, V, 
10, 8, la richesse, VI, 28, ' 2; VII, 30, 1 ; 36, 7, cf. 
IV, 53, 7, des hommes, et les hommes, de leur cote, ac- 
croissent la force et la puissance dlndra, I, 54, 8; II, 11, 
4 et 13; VIII, 6, 31, cf. VIll, 51, 10. On dit encore qu'ils 
I’accroissent (le fortifient) « avec des secours », VIII, 13, 17. 
Ajoutons que la racine vridh est quelquefois remplacee par 
d’autres racines signifiant pareillement « accroitre », comme 
vaksh, uhk, IV, 23, 1 ; VI. 17, 4; 23, 6; VIII, 12, 4-9 ; 13, 
7 ; 82, 9; X, .55, 7, ou « fortifier », comme vnj, I, 4, 9 ; 106, 
4 ; VI, 24, 6 ; VIII, 82, 7, et qu’un mot tire de cette derniere, 
le mot vdja, signifle a la fois « force » et « sacrifice ' ». II est 
dit encore que le sacrifice donne la force « au corps » d’Indra, 
VI, 40, 4, et que les pretres le font croitre « comme un bam- 
bou », I, 10, 1. Fortifle par mille /hshis, il devient grand 
comme une mer, VllI, 3, 4. Nous releverons, comme par- 
ticulierement hardies, les formules ou les pretres, parlant a 
la premiere personne, se vantent de fortifier Indra, I, 4, 9; 
VIII, 82, 7, de lui doimer la force, VIII, 82, 27, iilui, deja. 
si fort, X, 116, 5, d’entretenir sa force. III, 37, 10. Onverra 
d’ailleurs cette, idje <le I’accroissement d’Indra par le sacri- 
fice se preciser a mesure que nous etudierons Taction exer- 
cee sur le dieu par les divers elements du sacrifice, e’est- 
a-dire par les offrandes, au premier rang desquelles est le 
Soma, ot par les prieres. \ 

Des rnairitenant, nous pouvons constater qu’Indra, accru 
par le sacrifice, ou par les proscriptions de laloi « fend les 

I. Voil* Orassmanii, ]\'u’rterOi(c/i, s.,v. 

^2. Voir ci-(los.sus, p. 23r». 
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mondes », VIII, 89, 4, apparcrament pour on tirerles tresors 
qu’ils renferment, eleve sa tete dans le ciel et conquiert tous 
le biens desires paries hommes, VIII, 14, 5, et6,enfin, pour 
resumeren une foi^mule Taction queles rites exercentpar son 
intermediaire sur les phenomenes celestes, que « le sacrifice 

aide sa foudre dans le combat contre Ahi », III, 32, 12. 
Xle ne peut-6tre aussi que par le sacrifice que « la terre a 
aide la foudre d’Indra » quand il a frappe Vritra « Tcnve- 
loppeur des eaux », IV, 16, 7. <i Nous te fortifloiis », lui 
dit-on encore, « pour que tu conquieres des ricliesses I, 
4, 9, et ailleurs, VIII, 82, 7 : « Nous fortifloiis Indra 
(pour qu’il tue Vritra-^Au vers XVII deThymneX, 27 a Indra, 
i "ces mots « Les des ont ete jetes pour le jeu », venant apres 
"Ta mention du sacrifice d’un belier , rappellentl’assimila- 
tion d’Indra a un joueur , et paraissent dormer a entendre 
que le sacrifice doit lui faire gagner la partie^ 

Les sacrificateurs qui « accroissent » Indra peuvent 
etre et sont en cfFet souvent des sacrificateurs celestes, soit 
des dieux propi'ement dits, soit des sacrificateurs divinises. 
Au vers IV, 2, 17 ^ cf. I, 80, 15; VII, 82, 2. ils sont ex- 
pressement norames des dieux. |^dra est « accru » dans le 
ciel, VIII, 6, 40, particulierement par Tvashiri, I, 52, 7, par 
ies Maruts^ III, 35, 9; X, 73, 1, cf. 3 , dans son combat 
contre Ahi, III, 47, 4; X, 113, 3. Mais le sacrifice des dieux, 
prototype de celui des hommes dans la croyance des /{ishis, 
n’en est cn soinine qu’une extension mythique. C’est tou- 
jours aux rites reels qu’il faut rapporter en derniere analyse 
Taction attribuee au culte, que ce culte soit celebre par des 
pretres humains ou divins. 

Plus generalement, les formules qui representent les dieux 
portant secours a Indra dans sa lutte contre les demons, 
I, 11,5, cf. V, 29, 9, particulierement contre Vritra, X, 113, 

1 et 2, et faisant de lui un meurtrier des Vritras III, 49, 1 


I, Voir ci*(le.s.suiis, p. 

ii. Voir plus iiaut, )>. 171;. 

3. Uiie iiiadvertance rn’a lait taire sur co vors, dans Je premier voluiuo, 
page 139, une grave erreur. Le ler.teur esl prie do ne ieuir aucun coni n to 
(lu passage oil il est cil.c. 

4. 11 y a eiitre eit.v el, J ndra la nuhrio reciproci le do l)Oii.s oHices (jU outre 
le rndmo dieu et les hommes, HI, 47, 3, cf. jdus h.nii, X, J 4, 3. 

5. Cf. encore les formules conime cello du vers X, !Jo, 1 « Lc ciel cf la 
terre out aide la force d'lndra a, oil du vers VlII, 13, 8« Le ciel el, la ten*e 
accroissent son heroisnie et sa gloire ». 
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rappellent celles qui font pareillement iiitervenir les liorames 
(Ians les exploits celestes du dieu guerrier. Aux vers 
28, 7 ; 55, 7, au moiiis, 1’ « oeuvre » des dieux qui don- 
nent a Indra la force necessaire pour trioAipher de Vritra 
parait bien 6tre encore un sacrifice. Nous avous deja cite 
le vers X, 103, 8, ou le sacrifice qui precede les armees 
victorieuses des dieux conduites par Indra peut etre le sa- 
crifice des dieux m^mes. Au vers 1, 52, 4, il est dit for- 
mellement, pour expliquer le genre de secours qu’Indra 
reqoit dans son combat centre Vritra, qu’il est rassasie par 
ceux qui etendent le gazon du sacrifice dans le ciel. Nous 
retrouverons dans les sections suivantes des passages qui 
mettent hors de doute cette assimilation de I’ceuvre des 
dieux a cellc des hommes, par exemple levers X. 113, 8, 
d'apres lequcl les dieux qui ont aide Indra a triompher de 
Vritra, cf. 1-3, I’avaient « accru » par « une eloquence 
accompagnee de Soma », e’est-a-dire par le Soma et la 
priero.Une formulememe comme celle duvers 11,20, 8, portant 
quo les dieux ont mis la foudre dans les mains d’Indra, no 
renferrnerien de plus que ce qui se rencontre dans la descrip- 
tion des effets du sacrifice terrestre. 

11 y a plus. Les auteurs des hymnes ne se vantent pas seu- 
lemcnt de fortifier Indi’a pour tuer Vritra (ou I’ennemi), VIII, 
82, 7, de lui apporter I’arme dont il frappe ses ennemis, X, 
44, 9, de « mettre en raouvement » ses armes, X, 120, 5, 
enfin dans les tormes memos que nous venous de voir em- 
ployes pour les dieux, de mettre la foudre dans ses mains, I, 
03, 2.ilis pretendent forger a Indra la foudre, cf. X, 92, 7, 
meurtriere de Vritra, que lui a donnee autrefois le pretre 
mythique Kavya Ucana,jl. 121, 12. Ou verra queja, foudre 
represente la le breuv^ge du Soma.jAu vers X, 99, Ij le 
poete, cbcrchant les rites les pliirefficaces, e’est-a-dire les 
raeilleurs moyens d’agir sur Indra, demande quelle est « la 
part », e’est-a-dire I’offrande, qui « au lever de la force » 
d’Indra, cf. X, 76, 1, forge pour lui la foudre et « fait gon- 
ller » (comine une mer, cf. I, 8, 7), le ineurtrier de Vritra. 

Ainsi I’aUiancG d’Indra avec rhomme, dont il a ete ques- 
tion deja plus liaut ', et qui se resume dans la formule « Tu 
es a nous et nous sommes a toi », VIII, 81, 32, cette 
alliance si etroite ne profite pas seulement a I'liomme : elle 


t. P. 172 et suiv* 
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est utile a Indra lui-m^me. Les formations de la racine av 
« secourir)), et particulierement les mots avas et iili, de- 
signent tour a tour le secours qu’Indra pretc aux hommes, 
et cclui que lest' hommes, par le sacrifice, pretent a Indra *. 
Non seulement les /tishis cmploient familierement le duel 
pour exprimer leur union intime avec le dieu, VIII, 51, 11, 
cf. 58, 7 et 16. L’auteur des vers VIII, 89, 1 et 2, qui pre- 
tend marcher devant Indra, et se faire sui vre de tons les dieux, 
semble ne promettre au pi’eraier son alliance que commela re- 
compense des faveurs qu’il attpnd de lui : «Quand tum’auras 
donnemapart, oindra, alors, acconiplis avec moites exploits.)) 

■ II ajoute, apres avoir offertau dieu sa part a lui, c’est-a-dirc le 

'""Soma : « Tiens- toi en ami a ma droite, et alors, a nous deux, 
tuons beaucoup d’ennemis^!» Indra aide I’homme a triompher 
de ses ennemis humainsjMaisiThomme a son tour aide Indra 
N a triompher do leurennemi commun, le demon., Dans la der- 
niere citation deja, il aurait ete permis de traduire ; « Tuons 
beaucoup de Vritras. » II n’j a du raoins aucun doute possible 
sur le caractere demoniaque du personnage designe par le 
nom de Namuci“. Or I’auteur du vers V, 30, 8, s'adresse 
en ces termcs a Indra : « Tu m’as pris pour allie quand tu 
as baralle* la tete du Dasa Namuci.» 

Des formules qui representcnt Indra conquerant tous les 
biens , y compris le soleil, I, 100, 0, « avec les hommes », 
VIII, 15, 12, et particulierement, avec le chantre )>, I, 100, 
9. avec les pretres, 1, 129, 2 ; VIII, 70, 8, cf. 33, 3, on passe 
aiseraent a celles oii le pretre s’attribue a lui-meme le triom- 
phe reraporte, soit sur rennerni teirestre. soit m4me sur 
I’ennemi celeste. L’auteur des vers I, 133, 1, se vante de 
purifier les deux mondes et de briiler les Drubs ’ ennemies 
d’Indra. Le second pada du vers II, 11,4 peut etre inter- 
preie en ce sens que les pretres prennent" eux-memes la 
foudre d’Indra dans leurs mains. L’hymue IV, 20, commence 
ainsi : j^J’ai ete Manu ; j’ai ete le soleil ; moi, le pretre, jo 


1. Et aux autres dieux. Voir Grassniann, n, v. 

2. Un pretre qui parle avec taut de hardiesse a bien pu dire aussi « qu'il 
^marche devant Indra, suivi de tou.s les dieux Je croi.s done (pfon pent lais- 

serdans sa bouche la premiere moitie du vers 1. 

3. Voir plus bus, section V. 

4. Ibid. 

o. Voir 111, p. 180. 

<). bndhdrtdh, au moyeii, et non qu’ils « placeut la foudre dans les mains 
d’Indra ». Voir plus haut, p. 
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suis le flishi Kaksivat; je surpasse' Kutsa /Irjuneya; je suis 
K&vya U^an^ : regardez-moi ! Le poete s’identifle aux an- 
ciens prdtres, aux personnag^s mythiques de Manu, de 
Kaksivat, de Klivya Ugana, pour faire eiitendre qu’il les 
egale ; c’est ce qu’indique bien la comparaison de eet autre 
trait: « Je surpasse Kutsa /Irjuneya. » II dit par exemple 
« Je suis K&vya Ucana », comme un autre a dit « J’ai forgd 
a Indralafoudreque luiaforgee Kdvya Ugana », 1, 121, 12. 
Or, le mdmc chantre s’attribue au vers 3 Tune des principales 
oeuvres d’Indra, a savoir la conqudte des quatre-vingt-dix- 
neuf et des cent villes de Cambara, sur laquelle nous revien- 
drons plus loin. II pretend de plus, au vers 2, s’etre fait 
obeir de tous les dieux : mais I’auteur du vers VIII, 89, 1 
dit aussi qu’ils marchent derriere lui. EnliiMl^ se vante 
dans le m4me vers d’avoir donne a I’/Irya la terre et les 
eaux, d’avoir donne au mortel pieux « la pluie * » : mais 
Devapi, par exemple, dans Thymne X, ^8, se vante 
egalement d’avoir fait couler los eaux du ciel pour Ca»i- 
tanu '\|Iln’y a done, selonmoi,aucune bonne raison demettre, 
comin'e on I’a fait, tout ce commencement de I’hymne IV, 26, 
dans la bouche d’Indra lui-meme. Du reste, si e’etait le dieu 
qui parlait, en s’identifiantaux anciens /lishis, il proclamerait 
ainsi lui-mdme leur puissance. Ce serait une de ces compa- 
raisons « retournees'* » comme celle du vers VIII, 40, 14 
« Indra est puissant comme la parole » qui nous a paru “ 
I’un des temoignages les plus frappants de I’efficacite 
propre attribueo a la priere. Mais la premiere interpretation 
me serable preferable. Elle est confirmee par le rappro- 
chemeutdu vers 9 de I’hymneX, 120, oii nous voyons qu’un 
/fishi nomine Brihaddiva, qui, d’apres le vers precedent, 
parait dtre I’auteur meme de I’hymne , a declare qu’il etait 
Indra, avocat sodra tanvaiii indraiu eva. L’ auteur de I’hymne 
IV, 26 ne faisait que s’attribuer les oeuvres d’Indra, en 
s’assimilant d’ailleurs aux anciens Jlishis. Celui de I’hymne 
X, 120 s’assimile a Indra lui-meme. 


1 . Pour le sens de ny rinje^ cf. surtout VllI, 79, 4 . 

2. Voii* plus haul, p. 185, en note. 

3. Voir I, p. 135. 

4. Voir mes Observations sur les figures de rhetorique dans le ilig-Veda, 
M6moires de la SocieU de Imguiatique, IV, p. 98. 

5. Voir I, p. 297. 
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SECTION II 


LES OFFRANDES EN GENERAL BT LE SOMA EN PARTICULIER. 

Les ofifrandes «accroissent» c’est-a-dire «fortifient)) Indra, 
VIII, 12, 20, cf. II, 11,1; VIII, 82, 23, ainsi que les autres 
dieux, VI, 69, 6 ; X, 59, 5 ; 81, 6. II n’est pas douteux que la 
racine vridh garde dans les formules de ce genre un sens 
analogue a celui qu’elle a dans les passages relatifs a 1’ aac- 
croissement» d’Agni, I, 36, 11; VI, 1, 5 ; VIII, 44, 12; X, 
20, 3, dans sa demeure, I, 1,8, cf. Ill, 8, 5 ; VI, 9, 4 ; X, 
142, 6, c’est-a-dire sur I’autel, par les bftches qu’on lui donne 
a devorer, I, 95, 11; V, 8, 7, par le sacrifice, II, 2, 1, par 
I’ofiFrande, X, 20, 8, cf. Ill, 28, 6, surtout par Toffrande de 
beurre, V, 11, 3; 14, 6, qui lui fait, comine les bftches, VI, 
16, 11, jeter un eclat plus vif, ibid. ; X, 69, 2, aussi bien 
d’ailleurs dans le sacrifice des dieux, X, 122, 7, cf. VII, 5, 
1 ; X, 45, 3, que dans . celui des hommes. La seule difference 
entre cet « accroissement » d’Agni, exprime ^indiffererament 
par la racine vridh ou par la racine vaksh, uksh, V, 8, 7, cf. 
Ill, 5, 8 ; 7, 6 ; IV, 7, 11 ; VII, 8, 2 ; X, 115, 1, et celui 
d’Indra, c’est que le premier est reellement observe. Mais dans 
runetl’autre cas, c’est bien d’un accroissement materiel qu’il 
s’agit, d’une « nutrition »> veritable, comme le prouve ce vers 
adresse a Indra, VIII, 12, 8 : « Lorsque tu as, 6 puissant 
maitre, toi qui es grand deja, devore mille buffles, alors ta 
force s’est encore considdrablement accrue. » 

Comme on le voit par la derniere citation, le sacrifice a 
Indra pent comprendre des offrandes d’animaux. Ces offrandes 
dontil est fait mention en divers passages, et qui consistent 
Ml buffles, V, 29, 7 ; VI, 17, 11, en taureaux, X, 27, 2 ; 28, 
3 ; 86, 14, en beliers, X, 27, 17, rentrent, avec les grains 
grilles, dfidnd, les gateaux, apupa, purolde, la bouillie de 
grain, karambha, odawo, )(hymne III, 52, vers III, 35, 3 ; IV, 
24, 7; VIII, 68, 14 ; 667 6 ; 80, 2 et pas$im' ), dans la cate- 
goric gendrale des offrandes cnites, pacata, pakti^, prdsentees 

1 , Voir Grassmann, Wierterbuch, s, v- 
Ibid. 
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a Indra, etsouvent opposeesa Toffrande du SomaS II, 12, 14 
et 15 ; 20, 3 ; IV. 24, 7 ; V, 29, 7 et 11 ; 34, 1 ; VU, 32, 8 ; 
VIII, 31, 1 ; X, 27, 2; 28, 3 ; 116, 7 et 8. Si Indra « boit » 
celle-ci, il « mange » celles-la, X, 28, 3; \\Q, 7, et « ses 
flanfis sent remplis»de la graisse des taureauxqu’oncuitpour 
lui, X, 86, 14. 

Les baffles et la bouillie figurent dans la description des 
sacrifices offerts a Indra paries dieux, VI, 17, 11; VIII, 66, 
10, <»f, V, 29, 7 et 8, aussi bien que dans celle des sacrifices 
terrestres. II s’en est repu des son plus jeune iige, VIII, 58, 
14 et 15, sans doute dans le ciel, ou il a aussi conquis la' 
bouillie, VIII, 66, 6, tout comme le Soma*. 

Cependant le Soma reste Toffrande par excellence. Le 
sacrifice est plus complet sans doute quand I’offrande cuite 
y est jointe, VI, 29, 4. Mais, de mdme que Toffrande 
d’animaux^ laisse loin derriere elle'* la simple offrande du 
gdteau, le Soma a son tour « depasse® ceux qui ne pressent 
pas le Soma » , c’est-a-dire est superieur a toutes les autres 
offrandes, IV, 24, 5, et Indra n’accepte I’offrande cuite que 
chez celui qui presse en meme temps le Soma, IV, 25,6 et 7.^ 
Aussi les offrandes de gdteaux et m4me d’aniinaux ne sont^ 
elles mentionnees qu’accidentellement dans les hymnes 
a Indra, tandis que celle du Soma y figure presque a chaque 
vers. 

D’ autre part, sile Soma est offcrt a tous les dieux, IX, 14, 
3; 18, 3, cf 1, 4; 8, 5; 9,2; 11. 1 et 7; 61, 13 et 
passim, aux Acvins, IX, 7, 7 ; 8, 2, a Vishnu, IX, 33, 3 ; 34, 
2 ; 56, 4; 63, 3, a Pushan, IX, 61 , 9, aux Maruts, IX, 25, 1 ; 51 , 
3 ; 61 , 12 ; 64, 24 ; 65, 20, et memo aux A dityas, IX, 7, 8 ; 61 , 
9 et 12 ; 64, 24 ; 70, 8, ce breuvage des dieux, devapdna, IX, 
97, 27, devayu, IX, 43, 5 et passim, \e&i specialement le « sue 
d’Indra » , indriyo ms«h,f VllI, 3,'2!0, le breuvage d’lndra, 
indrapdna, IX,' 96, 3 efl^, cf. 1, 54, 9 ; VI, 44, 16; VII, 47, 

1 et X, 30, 9, indrapita, IX, 8, 9, indrayu, IX, 2, 9 ; 6, 9 ; 

1. Quoique le Soma soit quelquefois considere comme cuit, lui aussi, X, 
179, 3, ouit par le lait qu'on y mele ou m4me par les pri^res qui en accom* 
pagnent la preparation. (Voir plus hq^ut, p. et M6moipe^ de la Societi de 
Hnguistique^ IV, p. 128). 

2. Voir plus haut, p, et plus ba8,p« 147. 

3. Le mot pakti parait avoir ici ce sens par oppositiau i pwv\d^. 

4. Riricydt, cf. IV, 24, 9, et I’emploi analogue de la raoine /id au vers X, 
71, 8. 

5. Litteralement « se separe de », Voir note precedente. 
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54, 4 ; il est bu surtout par Indra, indrapdtama, IX, 99, 3; il 
est r « &me » d’Indra, IX, 85, 3. Indra est de tons les dieux‘ 
le plus empresse a descendre sur la place du sacrifice : « car 
son coeur aimeMe Soma » , VIII, 50, 2. Il est entre tous les 
dtres, dicux et mortels, lo « seul buveur de Soma » , c’est-d- 
dire le buveur de Soma parexcellence, VIII, 2, 4. On I’appelle 
aussi le « roi du Soma » , VI, 37, 2 ; 44, 13, cf. VI, 41, 3. 
Nous lisons au vers IX, 69, 6 qu’aucune forme, dhdman, de 
Somane se clarifie « sans Indra », c’est-a-dire apparerament, 
sans qu ’Indra en ait au moins sa part. A lui sont les Somas 
presses et ceux qui sont encore a presser, X, 160, 2. Il va boire 
tons les Somas, que le lieu ou on les presse soit loin ou pres, 
Vin, 82, 6. Il aime le Soma, et le Soma lui est dfl, II, 14, 
1 et 2. Le Soma porte souvent dans la langue des hymnes un 
autre uom,|mrfM, qui est peut-Stre etymologiquement parent 
du nom d’InJra®, et qu’en tout cas les /Jishis aiment a cn 
rapprocher parun de cos jeux de mots dont ils sont coiitumiers, 
VI, 39, 3 ; IX, 2, 9 ; 6, 2 ; 11, 6; 16, 5 ; 26, 6 ; 27, 6 ; 30, 5 ; 
32, 2 ; 37, 6 ; 38, 2 ; 43, 2 ; 45, 1 ; 50, 5 ; 53, 4 ; 54, 4 ; 62, 
15 et 29 ; 63, 9 et 17 ; 64, 12 ; 65, 8 ; 66, 28; 67, 8 ; 69, 10. 

Nous ne pouvons songera enumerer ici toutes les formules 
qui constatent le goilt d’Indra pour la liqueur du Soma, et 
qui invitent lo celeste buveur a Je satisfaire. Il nous I'audrait 
citer la moitie des vers qui lui sont adresses, et y ajouter 
une foule de passages des hymnes adresses a Soma lui-meme. 
Contentons nous de relever quelques-unes des expressions 
les plus caracteristiques. 

Le Soma « presse pour qu’Indra le boive », IX, 1, 1 ; 11, 
8 ; 16, 3 ; 24, 3; 51, 1, cf. 1, 9 ; 4, 4 ; 30, 5 ; 38, 2 ; 43, 2 ; 
45, 1; 50, 5; 62, 8; 64, 12; 65, 8, et appelant lui-meme 
Indra, IX, 66, 29, agreable a Indra qu’il enivre », IX, 13, 8, 
«approprid)) ala anaturo), dhdmne^, IX, 24, 5, dlidmabhyah, 
VIII, 81, 24, au corps, VI, 41, 5, au « ventre », VIII, 81, 
24, d’Indra, est invite a «pendtrer)) dans Indra, I, 5, 7; IX, 


11 faut cepenclant remarquer que le (lieu du vent, Vdyu, est aussi grand 
buveur de Soma, IX, 7, 7 ; 8, 2 ; 13, 1 ; 25, 1 et 2; 27, 2; 33, 3 ; 44, 5 ; 

61, 8 et 9; 63, 3 et 10; 05, 20 ; 67, 18 ; 70, 8 et passim (Voir aussi les hymnes 
I, 134 et 135}, Nous verrons qu'il forme un couple avec Indra, et il doit peiU- 
6tre a son etroite union avec ce dieu la large part qu’il recoit du breuvagc 
sacre. 

2. Voir Grassmann, Wcerter duchy s* v. Tous les deux vieudraient de la ra- 
cine hifih « allumer )>. Plus haut, p. 166. 

3, Cf, anu svadhdm^ III, 51, 11, et voir III, p. 210, en note. 
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2, 1, et passim, comme dans sa demeure, I, 15, 1, ou 
selon I’expression du vers IX, 8, 7, « dans son ami ». Et en 
effet, allant au rendez-vous du dieu, IX, 15, 1 ; 61, 25 ; 64, 
15, il penetre, IX, 66, 15, cf. 109, 18, il coiSe, IX, 70, 10 ; 
80, 3, « dans son ventre », et le remplit, II, 11, 11. C’est 
ainsi qu’il se reunit a son compagnon », IX, 14, 4. « Bois tout 
ton sofll », Itipaly dit-ou a Indra, II, 11, 15 ; 36, 5 ; III, 32, 
2 ; X, 116, 1, cf. II, 22, 1 ; III, 40, 2 ; « Bois le Soma press4, 
remplis-en ton ventre », X, 104, 2, cf. Ill, 35, 6 ; 42, 5 ; 
« Bois plein ion venire », pibd supth'nam uddram, VIII, 2, 1, 
« Rernplis ton ventre comme un etang », VIII, 1, 23. Tan- 
tot ce sont les pretres qui « traient » le Soma dans le ventre 
flTndra, IX, 72, 2 ; tantot c’est Indra lui-meme, le dieu 
« qu’on dit amateur dc Soma » et « dont la capacile est 
grande », cf. Ill, 30, 8; VIII, 81, 23, qui fait couler la 
liqueur, cf. VIII, 50, 3 etpassim, dans son propre ventre, 1, 104, 
9, cf. Ill, 47, 1 ; X, 90, 13. Un/fislii s’exprime ainsi, VIII, 17, 
5 : « Je verse la liqueur dans ton ventre; qu’ellocoule atravers 
tes membres ! Lape-la avec ta langue. » Un autre, V, 36, 2 : 

« Que le Soma monte dans tes joues comme sur le sommet 
d’une montagne ! » Un autre enfin, 111,51, 12 : « Quo le 
Soma atteigne ton ventre, ta tete et tes bras ! » On dit 
aussi quo le Soma penetre dans le « cceur d’Indra >>, IX, 
60, 3, et Texjiression n’est peut-etro moins grossiere que 
pour nous : car co coeur ou il penetre parait considere aux 
vers IX, 70, 9 et 108, 16 comme une sorte de cuve « a rece- 
voir le Soma », soma-dhdna. En tout cas le terrae expresde 
« cuve » accompagne la meme epithete aux vers 2 et 6 de 
riiymne VI, 69, et il y est applique a Indra lui-meme en meme 
temps qu’a Vishnu, apres quoi le couple divin est invite a se 
« remplir le ventre » de Soma (vers 7). L’auteur du vers I, 
30, 1 , compare encore Indra a une outre qu’il I'emplit de la 
liqueur sacree. Les flancs d’Indra, pleins de Soma, sont aussi 
compares a des etangs, III, 36, 8. Son ventre « grand buveur 
de Soma », hukshih. somapdlainah, s’enfle comme une mer, 
I, 8, 7. Son « coeur » est compare a une mer ou se jettent des 
rivieres qui ne sont autres que les Somas, IX, 108, 16. Host 
lui-m6me pareil a un etang, que les Somas remplissent comme 
des ruisseaux, X, 43, 7 ; VM. 1, 3, a une mer, cf. VI, 69, 
6, ou ils entrent comme des rivieres. Ill, 46, 4; VIII, 81, 
22, cf. X, 43, 7. Il est encore compare a une mer a cause de 
la « capacite » de son ventre, 1, 50, 3. Les Somas I’atteignent 
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«t)Olant commeTdes eaux qui suivent l«ur peote, IX, 6, 4, 
cf. I, 30, 2. Autre image : ils Tarrosent comme les pluies 
.^rrosent la terre, IX, 17, 2, cf. X, 43, T-Eufin, nousavons gu 
deja roccasion Ae dire^ que par une contradiction toute passa- 
^ gere avedla conception ordinaire qui fait du Soma un male^ les 
Somas onSWs a Indra sont compares a des vach^' qui 
courent allaiter leur veau. Indra lui-m4me est aussi 

invite a descendre comme un animal altdre, autilope, 
VIII, 4, 10, buffle, I, 16, 5 ; VIII. 45, 24, ou taureau, 

I, 130, 2; V, '36, 1; VIII, 4, 3; 33, 2, descend au 

bord do I’etang, VIII, 45, 24, du fosse, VIII, 4, 3. de 

I’abreuvoir, ibid. 10, et a boire le Sorna « a volonte'», ibid. 
« Plus habile a trouver I’abreuvoir que ne Test le taureau 
sauvage, il va tous les jours cherchant un sacriflcateur qui 
ait press6 le Soma », VII, 98, 1, cf. V, 30, 1 ; 31, 12. Nous 
ne mentionnons que pour memoire des figures plus bizarres, 
sinon plus hardies, et qui, ne se rcncoutrant qu’unc seiile 
fois dans le rccueil, n’ont que la valeur de fantaisies indivi- 
duelles. Telle est la coraparaison dTiidra « rerapli de vSoma)) 
au pis d’une vache, plein de lait, 11, 14, 10, ou .a un boisseau 
('? urdara), plein do ble, ibid. 12, et celle des Somas qui cou- 
lent dans son ventre a des oiseaux qui vont percher dans un 
arbre epais, X, 43, 4. Les Somas sont aussi une fois des ve- 
tements dont on le pare, II, 14, 3. Le commencement de 
I’hyinne I, 30 presento encore vine comparaison nouvelle a 
la suite de traits bien connus. Le potHe, apres avoir decrit 
les Somas coulant dans le ventre d’Indra comme dans une 
mer (vers 3), en suivant leur pente (2), apres avoir dit aussi 
qu’il verse le Soma dans Indra comme dans une outre (1), 
represente Indra volant vers le Soma comme un pigeon vers 
son nid(4). Terminons parl^uu portrait d’Indra represeutc 
la foudre .a la main ; il ala force dans le coi'ps, I’intolligence 
dans la tete, et « le Soma dans le ventre », II, 16, 2. j 
Ce n’est pas seulcment sur la terre quTndra s’enivre de 
Soma. Les /lishis, quand ils disent de lui qu’il a bu les Somas 
« anciens », III, 36, 3 ;X, 96, 13, qu’il boit le Soma « depuis 
longtemps », II, 19, 1; III, 46, 4 ; VII, 98, 2 cf. VIII, I, 26, 
qu’il en est depuis longtemps « le maitre » III, 47, 1 ; VI, 
41, 3 ; X, 112, 6, ne font pas allusion seulement aux sacri- 

1 . I, p. 165. 

Cf. ci-des8us « Bols tout ton soiil t, p, 245. 
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fices de leurs pSres. Nou8 savons deji" qu’il a bi| « ^ei^ nais* 
sant » VI, 40, 2 ; VII, 98, 3 ; VIII, 66, 4 , cf. 1, « aa: plus 
baut du ciel », III, 33, 9 et 10, cette « nourriture » qui lui 
« convient », qui a « crtl avec lui », VIII, 4 , 12, qu’il aime 
depuis sa naissance, VII, 21, 1; et justement, dans rhymue 
VII, 98, la formule portant qu’Indra se nourrit de Soma 
« depuis longtemps » (vers 2) est imm^diatement suivie (vei» 
3) de celle qui le raontre buvant le Soma des sa naissance. 
On dit encore qu’il a bu le Soma pressd par sa m^re, 
I, 61 , 7. Cette mere, probablement identique a Aditi * qui, 
d’apres le vers VIII, 12, 14, « a engendre pour luile Soma 
le lui a versd des sa naissance dans la demeure de son pere, 
III, 48, 2, cf. 1 et 3. Nous savons aussi que le Soma est con- 
quis par Indra dans ses victoires celestes’, etce mythe se con- 
fond avec le precedent quand le personnage mythique auquel 
il le derobe est I’ennemi qu’il combat en naissant. III, 48, 4, 
considere, au vers IV, 18, 12, comme son propre pere*. 

Dans ce dernier passage, e'estun aigle (vers 13) qui, apres la 
victoire d’liidra sur son pere, lui apporte le Soma. Le mythe du 
Soma apporte par I’aigle nous est deja connu Nous y avons 
vu une forme particuliere de la croyance a une dcscente du 
Soma sur la terre analogue a la descente du feu. Mais I’etude 
quo nous avons consacree en.suite au Soma et au feu tour a 
tour caches dans le monde invisible, et manifestos dans le 
monde visible ®, doit nous faire comprendre que I’idee essen- 
tielle du mythe est la manifestation, la clecouverte, la deli- 
vrance du Soma cache et prisonnier, et que le lieu oii il est' 
apporte par I’aigle peut etre le ciel visible, par opposition au 
ciel invisible, aussi bien que la terre. Ainsi e’est vraisem- 
blablement sur la terre qu’il a ete apporte a Manu comme 
une offrande agreable aux dieux, IV, 26, 4, et il y a identity 
parfaite de nature entre le Soma qui est offert a Indra par les 
hommes et celui que I’aigle lui a apporte dircctement. III, 43, 
7 ; VIII, 84, 3, cf. IV, 27, 4-5 ; mais e’est dans le ciel que 
I’oiseau lui-mSme s’est fait ainsi son echanson, VIII, 89, 8, cf. 


1. Voir p. 164. 

2. Voir III, p. 106-107. 

3. Voir les textes, p. 195. 

4. Voir III, p. 58 et suiv. 

5. Voir I, p. 173-174. 

6. Voir plus haut, partie I, cliap. IV, section VI, § V (p. 71) et section VII 
(p. 98). 
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I, 80, 2 ; VI, 20, 6 ; VIII, 71, 9 ; X, 144, 3-5. Nous avons 
d’ailleurs admis* que I’aigle porteur du Soma ost mythologi- 
quement identique a son fardeau, et on peut, en effet, rappro- 
cher d’une formqle comrae celle du vers I, 80, 2, ou I’aigle 
apporte a Indra le Soma qui I’enivre et lui donne la force de 
tuer Vritra, tel autre passage ou c’est Soma lui-m4me. Soma 
personnifie, qu’Indra invite a sortir du monde invisible ou il 
est renferme, pour tuer avec lui le mSme demon, X, 124, 6. 
On se rappelle que le monde invisible est quelquefois 
appele « le sejour de I’oiseau’ », et que I’oiseau est une des 
representations mythiques de Soma aussi bien que d’Agni. 
En sommc le mythe du Soma apporte par I’aigle rappelle 
a la fois une conception deja etudiee plus haut, qui 
fait du Soma celeste une conqu4te d’Indra, et une autre con- 
ception sur laquelle nous aurons a rcvenir qui personnifie 
le breuvage divin en un allie du dieu guerrier. 

Ainsi le Soma celeste sert, aussi bicn que le Soma terrestre, 
de breuvage a Indra. C’est a Indra qu’appartiennent les So- 
inas dont le sejour est le ciel, III, 40, 5. Les eaux, cf. 1, 173, 
8; III, 36, 7, lesvaches, cf.VIII, 58, 6, et les montagnes, nom- 
mees dans une mSme formule avec les hommes. III, 35, 8 ; 
VI, 40, 2, comme preparantle Somapourlndra.sontsans doute 
les eaux, les vaches, les montagnes celestes. La chose est 
certaine pour les vaches «compagnes d’Indra » qui acuisentw * 
pour lui le Soma, I, 84, 11, cf. IX, 71, 4. Le Soma porte 
comrae un foetus par le ciel et la terre qui le destinent a 
Indra, III, 46, 5, peut ^tre aussi le Soma sous sa double 
forme, celeste et terrestre. Point de doute, du moins, sur 
le sens du vers X, 116, 3 : « Quele Soma divin t’enivre, 6 
Indra ; qu’il t’enivre aussi celui qui est presse sur la terre ! » 
Les « trois » Somas presses pour Indra, VIII, 2, 7, peuvent 
etre sans doute ceux des trois sacrifices celebres en son hon- 
neur le matin, a midi et le soir, VIII, 1, 29, cf. Ill, 32, 1 ; 
52, 6 ; V, 40, 4; VI, 47, 6 et passim. Mais les trois recipients 
de ces Somas, VIII, 2, 8, les trois etangs, V, 29, 7 ; VI, 
17, 11, les trois cuves ou coupes, Irikadruka., II, 11, 17; 
15, 1, ou Indra s’abreuve peuvent etre les trois mondes®, 

1. I. p. 173-174. 

2. Ci-dessus, p. 77. 

3. P. 263. 

1. Voir plus haut, p. 83. 

5. Cf. I, p. 178. 
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comme les deux cuves, camu, VI, 57, 2, peuvent 4tre les 
deux mondes*. En tout cas le Soma qu’Indra boit dans les 
trois cuves ou coupes est, au vers 1, 32, 3, celui qu’il a conquis 
sur le demon Vritra. Ce sont, aux vers VIII* 13, 18 ; 81, 21, 
les dieux qui ont fait dans les m^mes recipients un sacrifice 
en son honneur. C’est, d’apres le vers II, 22, 1 , cf. VI, 17, 1 1, 
le dieu Vishwu qui avait presse le Soma qu’Indra y boit. Si 
les trois etangs de Soma qu’Indra absorbo a la fois sont appe- 
les, au vers V, 29, 7, les trois etangs de Manus, I’interven- 
tion au vers suivant des dieux qui invoquent Indra raontre 
bien qu’il s’agit la encore d’un sacrifice mythique. 

Les dernieres citations sont celles qui nous interessent le 
plus ici. Elies nous montrent Indra, non seulement buvant le 
Soma dans le ciel, mais le buvant dans un saci'ifice dont les 
pretres sont des dieux. Au vers X, 103, 8, ou le sacrifice qui 
marche en tete des dieux, vainqueurs sous la conduite d’In - 
dra, nous a paru etre celui qu’ils celebrent eux-memes, le pre- 
mier element de ce sacrifice est encore le Soma. On retrou- 
vera le sacrifice celeste du Soma dans I’etude que nous 
consacrerons a differents dieux qui, de m^me que Vishnu, 
pressent le Soma pour Indra. La jeune fille qui, d’apres le 
vers VIII, 80, 1, a trouve le Soma « dans un torrent » et I’a 
rapporte chezelle pour le sacrifier a Indra, nepeut dtre aussi 
qu’un personnage mythiquc comme le Soma qu’elle a trouve. 
Nous I’assimilerons a la fille du Soleil, Surjii,qui presse aussi le 
Soma celeste. Rappelons encore les passages deja cites ou 
les ^ishis supplient Indra de preferer leurs libations au Soma 
dont il s’enivre dans les differents mondes, et particulierement 
chez Vishnu, choz Trita .4ptya et chez les Maruts. Les noms 
de Caryanavat, d’Arjika et do Svarnnra nous ont aussi sem- 
ble^ designer des personnages mythiques chez lesquels Indra 
boit un Soma celeste, L’une des formules ou ils flgurent, 
VIII, 53, 1 1 , parait formellement opposer ce Soma a celui qui 
est presse chez leshoraraes, ibid,, 10. 

II est temps d’en venir aux effets du breuvage divin. En 


remplissant le ventre d’Indra, II, 11, 11, la liqueur du Soma, 
comme toutes les autres offrandes, « accroit » ce dieu, ibid.; 


I, 80, I ; II, 12, 14 ; VI, 38, 4 ; VII, 22, 7 ; VIII, 0, 21 ; 12, 


1. Cf. I, p. 180. 

2. P. 234. 

3. 1, p. 206-207. 
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20; 13, 16; IX, 46, 3; 63, 5 ; 106, 8, cf. II, 19, 1 ; III, 36, 
3 ; VI, 19, 2 ; X, 96, 8 ; 104, 2. Indra s’accroit quand il abu 
le Soma, III, 40, 7 ; X, 55, 8; 113, 1, d’ou leg dpitMtes 
soma-vnddha, rmtda-vHddha, « accru par le Soma » oa 
« par rivresse (du Soma) », qui lui sont donates aux vers I, 
52, 3 ; III, 39, 7 ; VI, 19, 5. Laracine vridh garde bien dans 
les formules de ce genre son sens priraitif d’ « accroitre* ». 
C’est ce que prouvent celles o^l il est dit, en termes plus expli- 
cites, que le Soma accroit la « force », VI, 44, 3 ; IX, 8, 1 ; 
X, 44, 2, le « corps », IX, 73, 2, d’lndra, « la force du corps 
d’Indra », II. 36, 5, qu’il est la force raise depuis longtemps 
dans ses bras, ibid. Les torrents dc la liqueur sacree font 
croitre Indra comme la pluie fait croitre les moissons, X, 43, 
7. Quand il a bu le Soma presse paries pierres, Indra a s’ac- 
croit, s’etond et veut faire oeuvre de m&le (ou de heros) », 
X, 94, 9, cf. IX, 108, 2. S’il depasse tons les mondes, VIII, 
81, 6 , c’est grace a cet accroissement, ibid., 5, qui se renou- 
velle a chaque fois qxi’il boit le Soma, III, 36, 1, cf. 2 ; 3 ; 4 ; 
6. Dans le dernier passage cite, le poete insiste sur I’idee en 
r<5petant denx fois la racine vridh sous deux formes diffe- 
reiites. Ailleurs la m^.me idee est exprimee par la racine 
mksh, uhh, IV, 23, 1 ; VI, 17, 4 ; VIII, 13, 7. Enfin il est dit 
encore de diverses autres manieres qu’lndra doit sa force au 
Soma, VI, 41, 4 ; 43, 4 ; VIII, 4, 4 et 10; 13, 1 ; 45, 26 ; IX, 
76, 2 ; X, 44. 4 ; 50, 5 ; 116, 1 et passim. La force dont le 
((Ventre » d’Indra est (c plein », VIII, 67, 7, est evidem- 
ment celle qu’il emprunte au breuvage divin. La compa- 
raison suivante merite d’etre signalee, parce qu’clle rappelle 
la nature lumineuse et ignee de Soma, I, 84, 1 : <( Le Soma a 
6te presse pour toi ; 6 tres puissant Indra, viens hardiment ; 
que la force (indriya) te remplisse comme le soleil remptit 
U almosphirc de ses rayons ! » liappelons encore les passages 
ou les Somas, quoique essentiellement males, sont, en tant 
qu’offrandes, compares a des vaches dont Indra serait le 
veau, IX, 13, 7, cf. 8; 68, 1, cf. 12, 2; 24, 2, parce qu’ils 
lui donnent la force, comme les vaches au veau qu’elles nour- 
rissent. Citons enfin le vers X, 112, 4, d’apres lequel Indra, 
quand il est ivre (de Soma), grandit jusqu’a ne pouvoir plus 
4tre contenu par les deux mondes, cf. Ill, 36, 4. 

Naturellement, Taction attribueo au Soma presse par Ic® 


1. Voir plus haut, p. 237. 



hommes ne pouvait raanquer de I’fetre aussi au Soma presse 
par les dieux, par Trita, par exemple, II, II, 20, ou par 
Vish«u, VIII, 3, 8, etplus generalement ay Soma celeste, an 
Soma que lui apporte I’aigle, X, 144, 5, cf. 6, a celui qu’il 
bolt chez Q^ryan^vat, VIII, 39 ct 40; IX, 113, 1 
Nous avons ddja cite le vers X, 113, 8, cf. 1-2, ou il est 
dit que tous les dieux out accru sa male vigueur « avec une 
eloquence accompagnee de Soma », c’est-a-dire par le Soma 
en mSme temps que par la priere. Mais les flishis n’ont fait 
qu’etendre au Soma celeste les effets du Soma terrestre, 
comme ils n’ont congu Taction fortiflante que celui-ci est 
suppose exercer sur Indra, que par celle qu’il exercait reelle- 
ment sur eux-memes, 111,62, 15. 

Cette action, on le sait , est celle de Tivresse mais d’une 
ivresse salutaire, et de mdme que les offrandes solides sont 
considerees comme des aliments qui nourrissent reellement 
le dieu, Toffraude du Soma passe pour lui coramuniquer une 
excitation puissante, qui double son enorgie et le dispose au 
combat. Le Soma Texcite a vaincre, VllI, 15, 13 ; IX, 111,3. 
C’est dans Tivresse du Soma, suinasya made, selon une 
expression consacree, 11, 15, 1-9; VI, 27, 1; VIH, 
32, 1, et passim, qu’il a accompli tous ses exploits ^ 
Quand Indra a bu le Soma, nul ne pout trioiapher de lui 
dans les combats, VI, 47, 1. Cost en buvant le Soma qu’il 
aiguise sa foudre, VllI. 05, 9. Le Soma aiguise la « pierre 
du ciel » pour Indra, VIL 104, 19 ; il fabrique a Indra ses ar- 
mes, IX, 96, 12, cf.VI, 41,2; IX, 106, 3; il Taiguise lui-meme, 
X, 28, 1, comme une arrne. La coupe aiguise a la fois la force 
et la foudre d’Indra, VllI, 15, 7 ; elle le fait « frapper »,IiI, 
31, 13, et « conquerir », VI, 19, 2, on m^rae temps qu’eile 
le fait croitre en un instant, ibid. C’est quand elle Ta excite 
qu’il tuc les ennemis, 1, 102, 7. L'ivresse d’Indra est victo- 
rieuse dans les combats, VIII, 15, 4 ; elle est conquerante et 
invincible, VIII, 46, 8, et on lui doune Tepitbete d’Indra lui- 
meme, vritra-hanlama, « grande tueusej)d’ennemis», ibid., en 
m^me temps que celle de ojo-ddtama « grande donneuse de 
force », VIII, 81, 17. 

1. Voir I, p. 206. 

2. Voir GrassmaiMi, sous la racine tnad et les tnots qui en sont tires. 

3. Soil seul, soitavec les (lieuxqiroi> lui associe, avec Visli?iu, VI, 60, 5, et 
meme avec Varuna, VII, 82, 3. 
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Ces ennemis qu’Indra tue dans I’ivresse du Soma, X, 112, 
1 et 5, peuvent 4tre les ennemis particuliers de soii suppliant, 
VI, 44, 17 maisqesontsouventaussi les ennemis commons 
de I’homme et du dieu, c’est-a-dire les demons. On pent 
I’affli’mer lorsqu’au nom de Vritra, I, 4, 8 ; 53, 6 ; VI, 44, 14 
etl5; VII, 22, 2; VIII, 17, 8; 89, 1 et 2; IX, 1, 10; 23, 7; 
109, 14; X, 116, 1, ei passim, est jointe la mention des eaux 
que le demon avait enveloppdes, IX, 61, 22, qu’Indra fait 
couler en le frappant, 1, 56, 6 ; IV, 17, 3, et d’ou il le chasse, 

I, 80, 2, ou le second nom de ce demon, qui ne peut preter a 
aucune equivoque, le nom d’Ahi, I, 52, 10. Indra a frappd, 
dans I’ivresse du Soma, et le serpent Ahi, II, 15, 1 ; V, 29, 
3 ; 7 et 8, cf. I, 187, 6, qui avait enveloppe I’ocean celeste, 

II, 19, 2, et les autres demons designes par les noms de 
Danava, II, 11, 10, cf. V, 32,5-7, de Cambara, VI, 43, 1 ; 
IX, 61, 1 et 2, cf. VI, 47, 2, deCumuri, VI, 26, 6, de Vala(l), 
VIII, 14, 7. 

On dit encore que son ivresse procure des vaches, 
I, 4, 2, cf. X, 48, 4, que lorsqu’il est ivre de Soma, il 
reunit les vaches a leurs veaux, V, 30, 10, cf. 11. Les 
vaches dont il s’agit la peu-vent etre des vaches reelles. 
Mais c’est aussi dans I’ivresse du Soma qu’il a ouvert les 
etables. III, 43, 7, fermees, « enveloppees », II, 17, 1, cf. 
I, 121, 4, apparemment par le demon, ou, selon une formule 
equivalente, brise les forteresses, VIII, 33, 7, des Djisas, IV, 
32, 10, et qu’il a fait sortir les vaches de la pierre, VI, 43, 3, 
ou renverse, pour les delivrer, la montagne qui les tenait 
enfermees, VI, 17, 5. Ces dernieres au moins sont, a n’en 
pas douter, des vaches mythiques, comme celles qu’il con- 
quiert sur Ahi, V, 29, 3.^ Elies representent, soit les eaux, 
qui figurent aux vers III, 36, 6; VIII, 12, 3, cf. 1 et 2, dans 
des formules du m6me genre, soit I’aurore, qui figure dans le 
meme vers VI, 17, 5, comme delivree par Indra, qui la fait 
briller avec le soleil. L’auteur du vers X, 120, 3, en expri- 
mant le vceu que la liqueur fasse conquerir aindra la liqueur, 
resume assez bien I’idee que les tresors celestes sont le prix 
des victoires qu’il remporte grace a celui de ces tresors qui 
est d’avance en la possession des hommes. 

Il est clair qu’Indra peut devoir aussi ses triomphes au 
Soma qu’il boit dans le ciel. Au vers II, 15, 1, c’est « dans les 

1. Sur ces derniers noms, voir plus bas, section V; * 



trois coupes », c’est-a-dire, sans doute, dansles trois mondes 
qu’il a bu le Soma dont I’ivresse le rend vainqueur d’Ahi. 
Aiileurs, II, 22, I, le Soma « des trois coupes », qui enivre 
Indra pour qu’il accomplisse ses exploits,# est expressement 
donnd comme « presse par Vishnu*. Les dieux interviennent 
encore comme sacrificateurs aux vers V, 29, 7 et 8 ou Indra 
est repr^scntd buvant trois dtangs do Soma «pour tuerVritraw. 
Enfln, d’apres le vers I, 80, 2, c’est apres avoir bu le Soma 
« apporte par I’aigle » qu’Indra a chasse Vritra deseaux du 
ciel. 

L’idee quel’ivresse d’lndra est le principe de sa force se re- 
trouve, sous unc forme curieuse, dans les formulas oil, au lieu 
de demander directement au dieu la victoire, on lui demande 
son ivresse victorieuse dans les combats, I, 175, 2, cf. 5 ; VI, 
19, 7, cf. 33, 1, I’ivresse avec laquelle il frappe le demon et 
delivre les eaux du ciel, VIII, 12, 1-3. 

On connait deja‘ les passages qui attribuent au Soma la 
vertu d’aiguiser la foudre d’lndra, VIII, 15, 7; 65, 9, 
cf.VI, 41, 2 ; IX, 106, 3. Des formulas plus interessantes 
encore sont celles qui assimilent le Soma lui-m^me a la foudre 
d’lndra, IX, 47, 3; 72, 7; 77, 1 , cf. V, 48, 3; VI, 75, 15*. Cette 
conception a ete etudiee dans la premiere partie *. Nous 
I’avons citee al’appui de I'idcntification du Soma celeste avec 
I’eclair, mais en faisant remarquer qu’elle comprend aussi 
I’idee de Taction exercee sur Indra par le Soma qui lui est 
offert en sacrifice. L’auteur du vers I, 121, 12 declare qu’il 
a forge pour Indra la foudre, meurtriere de Vritra (ou des 
ennomis), que lui a autrefois donnee KavyaUcana,et, pour ne 
pas nous laisser de doute sur la nature de cette foudre litur- 
gique, ilTappelle « enivrante », mandin. Au vers X, 144, 2, 
la foudre qui est chez les hommes, et qui donne Tivresse *, 
ne dififere evidemmentpas du Soma apporte par Taigle dont 
il est question dans les vers suivants. L’epithete « enivrante » 
est encore donnee a la foudre au vers VIII, 85, 5. On « pre- 
sente » a Indra la foudre, V, 32, 7, comme on lui presente le 
Soma, *6w/.5. C’est encore par allusion a la foudre, et en assi- 
milant le SomaaTarme d’lndra, quel’auteur du vers X, 116, 
4, Tinvite a faire cooler, dans son ventre (cf. I, 104, 9 et pas- 

1. Voir plus haut^ p. 251. 

2. Cf. encore Ja foudre distribuee en divers lieux X, 27, 21. 

3. I, p. 1G9. 

4. Sur le nom de Kavya qui lui esTattribue, voir plus has, section V. 
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sim) « le martcau de la liqueur presses et olferte ». II expli- 
que du reste lui-m^me sa pensee en ajoutant au vers suivant : 
<( Je te donne la forcoj a toi qui es ddja fort. » Au lieu d’uu 
marteau, c’est ua ^jrochet, au^Mca , qui reprdsente le Soma-' 
foudre, au vers X, 44i 9. Le ohantre declare qu’il presente d 
Indra un crochet bien fait , pour que le dieu I’emploie a d6- 
truire les demons, et dans le meme vers, il I’invite a boire le 
Soma qu’il lui offre, donnant ainsi lui-m^rae, a c6td de la 
formule mjthique, I’explication de cette formule. Le Soma 
est done appele la foudre d’Indra, parce qu’il est I’instrument 
de ses victoires. Mais il ne faudrait pas reduire cette concep- 
tion a la valeur d’une simple metaphore. Le Soma terrestre 
est identique par sa nature au Soma celeste, et celui-ci est 
reellement la foudre d’Indra quand il represente I’eclair. La 
foudre qu’au vers V, 48, 3, un personnage anonyme « fait 
couler au moyen des pierres » sur le demon, est bien la fou- 
dre reelle, si, comma il est vraisemblable, ce personnage n’est 
autre qu’Indra. Entout cas, c’est bienindra qui « decouvrea, 
au vers III, 44, 5, une foudre « pressee par les pierres », 
laquelle ne pent etre que le Soma-eclair*. Les vaches com- 
pagnes d’Indra, I, 84, 10 et 11, qui « cuisent »* pour 
lui le Soma et lui envoient la foudre, sont les eaux cdlestes, 
et le Soma qu’elles cuisent ne differe pas de la foudre dont 
elles arment le dieu. Au vers Vlll, 89, 9 encore, ce sont, a 
ce qu’il semble, les eaux du ciel qui presentent « comme une 
offrande» a Indra ,1a foudre «qui etait gisante dans lamer» et 
acouverte d’eau» j En somme, le breuvage et la foudre d’Indra 
ne font qu’un/ Les ffishis ont pu prendre leurs formules a la 
lettre quand ils se vantaient de mettre la foudre dans les 
mains d’Indra, cf. I, 63, 2, et il est permis en revanche d’ex- 
pliquer par une allusion au sacrifice celeste 1’ application des 
memes formules auxdieux allies d’Indra, 11,20, 8. La foudre, 
qu’on appelle Soma , n’est pas d’ailleurs un eclair sans ton-* 
nerre : « Soma, le breuvage d’Indra, est devenu la foudre qui 
ncquiert mille biens, quand son hymne relentit », IX, 47,3*. 

De m4me qu’il met la foudre dans les mains d'lndra, Ic 
pr^tre attelle aussi ses chevaux, I, 82, 1-6 ; III, 35, 2 ; 50, 

1. Cf, la conqu4te du Soma^ plus haut, p. 195. 

2. Voir p. 83. 

3. R,enia 2 *quons encore quo los « cent uoouds » do Ja foudro (voir Oraso* 
mann, s. v. Qataparvan), devaient rappeler les noeuds de la plante du Soma 
S.somorparvan), 
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2; VII, 19, 6. On trouvera plus loin, de nombreuses formules 
qui font de la priere I’instrument principal de cette opera- 
tion. Mais il est dit aussi de la « coupe », c’est-a-dire de la 
liqueur sacree, qu’elle attelle les Haris I,’ 82, 4, comme il 
est dit ailleurs * qu’elle aiguise la foudre d’lndra , — et des 
Somas eux-memes, qu’ils mettent en mouvement les deux Ha- 
ris, X, 96, 7,cf. 6. C’est sans doute dans le meme sens que 
Soma est appele le maitre des Haris, IX, 105, 5 (cf. encore 
IX,. 96, 2). 

Or nous montrerons de plus que la priere qui attelle, ou 
qui sert a atteler les chevaux d’lndra, se substitue souvent k 
ces chevaux, qu’elle devientelle-mdme la monture, ou encore 
le vehicule du dieu. Il faut nous attendre a trouver cette con- 
ception curieuse de Taction du sacrifice appliquee au Soma 
comme a la priere. 

On salt deja que le Soma est tres fr6quemment represents 
comme un cheval*. Rien n’Stait plus simple que d’en faire en 
particulier un cheval d’lndra, puisque c’est « avec le Soma 
presse » qu’Indraest amend a de loin » au sacrifice, VII, 33, 
2. Et en effet, Tauteur du vers X, 144, 1 , presente le Soma 
a Indra en lui disant : « Ce Soma, 6 immortel ! te tient lieu 
de cheval ». Au vers I, 130, 2, ce sont peut-etre les Somas 
qu’on lui ofifre qui doivent Tamener comme les Haris amenent 
le soleil. En tout cas il ne peut j avoir de doute sur le sens des 
vers VI, 37, 1-3, Les Haris qui sont atteles pour faire descendre 
Indra (vers 1) ne different pas de ceux qui « se purifient dans 
la cuve » (vers 2). Il n’y a pas la un simple rapprochement 
des deux emplois du mot kari comme nom des chevaux d’ln- 
dra, et comme epithete consacree des Somas, cf. X, 96, 6 et 
7. Il est diten effet, au vers 3, des chevaux qui doivent porter 
le dieu, qu’ils « s’dlancent vers lui». Les chevaux qui vont au 
devant d’lndra ne peuvent etre dans ce passage que les Somas 
qui lui sont offerts Ceux qui re^oivent au vers VIII, 4, 
14®, Tdpithete adhvaragri « faisant Tornement du sacrifice », 
appliquee aussi 4 Agni, I, 44, 3, et 4 Soma, X, 36, 8, sont 


1. Hdnyojana. Au vers I, 61,16,1a m^meepithfete est appliquee aux pri^ree, 
81 le mot hdriyojand doit> comme je le pense, 4tre conserve sous la forme 
qu^il a dans la samkitd, et si Taccent doit lui etre restitue, ct I, 62, 13. 

2. Voir ci-dewus, p. 251. 

3. Voir I, p. 222-223. 

■'i. Nous verrODS que dans dans d'autxes passages ce sont les priferes. 

5. Et au vers I, 47, 8, ou les dieux qu’ils doivent amener sont les Acvins. 
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sans doute encore des chevaux iiturgiques. Ce caractere 
ne saurait en tout cas 4tre refuse aux deux chevaux que 
le pr^tre qui les^attelle nomine saparyu « pieux », et dont 
Indra, a ce qu’il ajoute, a de tout temps recompense la 
piete, III, 50, 2. Les chevaux Iiturgiques, quand ils ne sont 
pas autrement designes, peuvent etre d’ailleurs les prieres 
aussi bien que les Somas. Mais quand ils recoivent le nom de 
hari, ce nom, bien qu’il soit aussi applique aux prieres, II, 
18, 7, eveille plutot, a defaut d’indication contraire, I’ideedu 
Soma auquel il est si souvent donne. II se rencontre dansune 
formule deux fois repetee, dont on n’a encore donne, ce me 
semble, aucune explication satisfaisantesS et qui parait signi- 
fler qu’Indra « goiite » les deux Haris que lui offre le pr^tre. 
Au vers II de I’hymne I, 63, elle est combinee avec une for- 
mule deja citee et tres significative : « Lorsque tu as goule les 
deux Haris, le chantre a mis la foudre dans tes mains. » Les 
Haris seront encore des chevaux Iiturgiques au vers IX et der- 
nier du mdme hymne, si on le traduit ainsi ; « L’ceuvre a eta 
accomplie pour toi, 6 Indra, par les Gotamas ; les prieres 
ont dte dites, accompagnees de Thommage nl des deux Haris. » 
Si nous passons a ThymneX, 105, nous y trouvons notre for- 
mula suivie de details encore plus curieux. Dans le vers meme 
oil elle figure (2), Jes deux Haris du sacrificateur !v'les deux 
chevaux qu’il veut faire « goftter » a Indra, semblent dtre, 
avec cette incoherence d’images qui se rencontre si souvent 
dans les hymnes, et avec une erudite d’expression qui y est 
plus rare, ’compares tour a tour aux parties genitales du racile® 

1 . M. Grassmann et M. Ludwig ne cherchent pas meme a mettre leur 

traduction du vers X, 105, 2 d'accord avec celle du vers 2 . 

2 . Le genitif ne jiarait pas pouvoir s'appliquer a Indra auquel doit 

se rapporter le nomiiiatif patir dan. Son antecedent sous-entendu est sans 
doute gouverne par le mot stotram du vers precedent. Les deux vers en- 
semble composent une de ces invitations pressantes qu’ou rencontre souvent 
dans les hyrnnes, Le poete, comme celui qui souhaite qu’Indra conquiere la 
« liqueur avec la liqueur », X, 120, 3 , parait demander. en reiour de son 
sacrilice, I’^panchementdu Soma celeste et de la pluie a laquelle il est niele, et 
cette pluie doit, en lombant, humecter la barbe (pmf/pd, depw^aj:' (?),cf pna^rii) 
d’Indra, cf. X, 23, 4, comme le Soma qii'il boit, II, 11 , 17 . traduction lH' 
terale serait : « Quand la liqueur descendra-t-elle par la barbe, pour toi accep 
iant rhymne (d’un sacrificateur) dont tu gouteras les deux Haris, etc. 
Cette liqueur, quoique designee par le mot udr « eau », parait etre assirnile 
par Tepithfete suta SM Soma celeste. Quant a Tepiihete dirgka^ « qui dure 
probablernent « qui coule longiemps », elle se trouve dans une formule ana 
logue, I, :i7, 11 . Sur vdtdpya^ voir I, p. 171, note 1 . 

3. au duel, parce que Je mot hari est lui-m^nie au duel. La parti- 
cule doit sans doute etre ajoutee au verbe vcs. 
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et a celies de la femelle^i Ces traits bizarres rappelteit, ie se- 
cond la comparaison Wlapriere*, et mtee du Soma®, a une 
Spouse par(^e pour Indra, IX, 46, 2; le premier, la eomparaison 
deja signalee d’Indra lui-mdme a une Spouse* qu’appeUeot le» 
d^sirs du saerifieateur, IV, 20, 5. Mais ce qui est taut a fait 
caracteristique, c’estl’idde, exprimee au vers suivalit (3), 
quindra s’^loigne effraye des deux Haris, « comme un oiortel 
fatigud ». II n’dtait guere possible d’exprimef d’une fecon a 
la fois plus bardie et plus claire I’idee que lo prdtre fait d^indra 
son serviteur et lui impose une tdche que le dieu tiouve 
quelquefois trop lourde. Les Haris qu’il fuit sent bien ddci- 
dement les Somas oa les prieres, plus probablement les So- 
mas. Peut-dtre mdme faut-il entendre la derniere partie da 
vers V en ce sens qu’Indra goftte « avec ses joues (ou ses 
inachoires? Qipra) », en un mot qu’il avale les deux Haris qui 
sont censes le porter*. Citons encore le vers X, 23, 2 : « Les 
deux Haris sont les richesses qu’il trouve dans la cuve. » Ces 
richesses ne sont autres que le Soma lui-mdme. Enflii les 
deux chevaux sur lesquels il monte, quand il s’enivre chez 
Ugani K&vya, I, 51, 11, cet ancien saerifieateur qui lui a 
forge une foudre «enivrante», I, 121, 12, rappellent ceux 
qu’il a « gofttes » chez le chantre qui met aussi dans ses mains 
la foudre, I, 63, 2 ^ 

Mais, dira-t-on, pourquoi deux chevaux pour representer 
un element unique du culte ? L’idee pourrait venir de cher- 
cher dans les deux Haris liturgiques la representation d’un 
couple forme de la priere unie au Soma, et il n’est pas im- 
possible que cette interpretation ait quelquefois ete celle des 
ftishis eux-mdmes. Mais la conception des Haris terrestres 
presuppose celle des Haris cdlestes. Car, je prie le lecteur 
de ne pas s’y tromper, je n’ai pas entendu , dans les remar- 
ques qui precedent, expliquer I’origine du mythe des deux 


1. J’aijopte pour m/i ririterpretationdeM. Grassmanii, Cl.IX, 112, 4 . 

2. Cette eomparaison est extrememeiit frequente. Voir plus bas, p. 268. 

3. On sait que les Somas, quoique mAles^ sont aussi quolqueiois, en taut 
qu’oflFrandes, compares k des vaches qui nourriraient Indra comme un veau. 
Voir ci-dessus, p. 250. 

4. L’hymne entier est compose de speculations sup les elements du culte. 
Ct. encore auvers X le nom de Pricni (la vache celeste) donne a la cilillbre 
du sacrifice. 

•>, Au vers X, 27, 3, les deux « taureaux » que les sacriticateurs« annoncent 
a Indra » pourraient bien ue pas dilferer non plus des deux taureaux du vers 
i05, 4, evideinment identiques aux deux Haris liturgiques oelebres dans 
le m^me hymne. 

Beroaigne, La Religion vddUjue^, 11. 
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chevaux bias L’attfttttion que je doane dans tout ce 

livre a ufie Bi;y1;holog*e qui me parait avoir dtd trop^ negiigee 
jusqu’iciy et qu’on pourrait appeler la mytHologie liturgiqne, 
ne me fait paa m;^c<maaltre Tautrei Rieu n’etait plus naturel 
que dd doiiner,a une divMte guert’iiSTS un attelage de deux 
' ou do pltt®‘6a**s chevaux , et d’attribuer d ces chevaux la cou- 
leur bi4Uante des pMnom^es auxquels elie preside ^Au vers 
II, 11, 6, les deux Haris d’lndrasont deux rayons du soleil, 
cf. I, 16, 1. Ailleurs ils sont appel4s les Haris, les chevaux 
« du vent», IV, 16, II ; X, 22, 4 et 5, cf. I, 121, 12; VIII, 
I, 11*. Ce n’est qu’apres coup, et par une application par- 
ticuliere^de la conception generale du sacrifice et de son 
action sur Indra, qua I’attelage de ce dieu est devenu un 
attelage liturgique.;Le pluriel, dans les formulas ou nous 
rencontrons cette"^onception nouvelle, s’expliquerait aise- 
ment par I’emploi ftequent du mdme nombre pour la priere 
et pour le Soma. Mais, en realite, il n’a pas besoin d’lme ex- 
plication particulierc, non plus que le nornbre deux dont il 
ost quelquefois rapproche dans une meme formule, III, 50, 2. 
Le nombre deux, comme le pluriel, etait donne par les for- 
inules qui s’appliquent aux Haris celestes, et on a pu dire 
du Soma seul, comme de la priere seule, II, 18,7, qu’il etait 
« les Haris » ou « les deux Haris » d’Indra. 

Je crois pourtant que le couple des Haris a quelquefois 
pris, dans I’ordre d’idees qui nous occupe, une signification 
propre. Mais j’insistorai moins sur la distinction possible de 
deux elements difTerents du sacrifice terrestre, comme le 
Soma et la priere, que sur celle de deux elements apparte- 
nant, I’un au sacrifice terrestre, I’autre au sacrifice celeste. 
C’est ainsi du moins que j’expllqucrai rorigiue de I’epithete 
vivrala « suivant des lois difi'erentes », donnee aux deux 
Haris. Elle est appliquee aux deux Haris liturgiques dans 
les passages deja cites, I, 63, 2; X, 105, 2 et 4, ou il sem- 
ble n’Otre question a la veritd qne du sacrifice terrestre ; 
mais c’est peut-etre parce qu’elle est desormais consacree 
comme ie nombre deux lui-mdme. Au vers X, 49,2, en re- 
vanche, la mention des deux Haris vivralu est pr4cedde de 
celle des races de la Icrre et du del (et dos oaux) qui honorent 
Indra. Les Haris vivralds (au pluriel), X, 23, l,peuvent ^tre 
les Somas, cf. 2, des sacrifices; accomplis dans les diffdrentes 

Le vers X, 114, parait Itiur attribuer une nature plus mysterieuse : 

« Qui connait les deux Haris d’Indra ? » 
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‘ parties de i’onivers. G’est ainsi que Soma, coiisid^r^ comme un 
4tpe unique, a treBte^quatre* formes semhlaMes^ 

« soumises a des lois differentes », X, 65, 3. Liss'v&i# 
(( dififerentes a que suitent le Hari du ciel et^elui de Ig t«sp© 
ne sont-d’ailleurs qu’une m4me loi, et, enr4aiit4, coasmiS ie 
dit Fauteur des vers VIII, 12, 15, les deax Haris, ua sent 
vivratd. ■ • 'V-. 

Demandons-aous mainteaant quel peut ^tre le sens prdeis 
des formules qui donnent los Soraas pourGhevaurvg Indra, 
et plus generalement de toutes celles qui attribuent a ce 
dieu un attelage ou uti vehicule liturgique. Ce sens peut 
^tre double. Ainsi c’est le sacrifice qui, par une de ces com- 
binaisons de figures differentes auxquelles se complaisent les 
/fishis, est represente au vers I de rhymne ll, 18 a Indra, 
comine un « char » ^ nouveau, attele des le matin , et con- 
duit par « dix rames » qui ne sont autres que les dix doigts 
du sacrificateur. Les quatre jougs de ce char (que ses rames 
assimilent a un naviro, cf, X, 44, 6), ses trois « fouets » ,et 
ses sept r^nes sont autant d’ allusions au sacrifice mythique 
accompli dans les diverses parties de I’univers ; et, en e£fet, 
le vers suivant rappelle les trois formes du sacrificateur par 
excellence, Agni, engendre par diffecentes meres et par dif- 
ferents prdtres, et qui n’est que sous sa troisieme forme le 
sacrificateur de Manus (ou de Thomme). Or nous verrons * 
dans la suite du memc hymne le suppliant multiplier les 
prieres corarae autant do couples de Haris pour lutter centre 
la concurrence que peuvent lui faire d’autres sacrificateurs, 
ot les empeclier d’arr^tcr Indra chez eux. C’est la une pre- 
miere destination des attelages et des vehicules liturgiques^ ; 
ils araenent Indra sur le lieu du sacrifice. Ainsi, au lieu de 
representer Indra lui-m^ine commc une roue qu’ils font rou- 


1. Voir I, p. 271 et TI, p. 147, en note. 

2. La figure du « char » est souvent appliquee au sacrifice. Les sagesj 

ayant fait le sacrifice, font rouler ce char avec la ric et le (comme 

ciievaux)/ X, 114, 0. Les « r^nes » du sacrifice eveillent Tidee dhm char au 
vers X, 36, 6, et Je char dont les pr^tres sont invites A adapter I’essieu et 
a disposer ics rdn#s, au vers X, 53, 7, doit 4tre egalement le char du sacri- 
fice. Le titre de « cocher de la grande loi », donne 6. Agni, lA', 10, 2, s’gx- 
plique (ffths le mdme ordre d’idees. Y6ir encore la note suivante, e#la 
section consacree a la priere. Le sacrifice est aussi compare a un cheval, 
VIJ, 43, 2. 

3. Plus has, p. 285. t 

4. All nombre de ces vehicules est le char de la Dakshind ou salaire du 
sacrifice (voir I, p. 128), sur lequel montent tons les dieux, I, 123, 1. 
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ler S ou comme an cheval qu’ils coiMluisent a Tabreuvoir 
de $onia, VIII, 17, IS, cf. VAl. 1 , 5, Mshis assimilent quel- 
quofois les breuvages qui I’attirent a ties chevaux qui I’amd- 
nent, VI, 37, cf. HI, 50, 2; VHI. 4, 14. Mais d’un 
autre Mte, le ehar du vers II, 13, 1 est aussi appele un 
char « yainqueur ». Le sacrifice est im - navire » sur lequel, 
d’a^s !«■ vers X, 44, 6, montent les sacrificateurs eux- 
mdAes. C'est sans doute encore le sacrifice qui estrepr4sent4 
au vers X, lOcomme un navire di via, etau versX, 63, 14 
comme un char « matinal » et « vainqiieiir », sur lequel les 
saerifiants veulent monter pourleur saliif. Celui qui pense 
a la coupe «attelant les Haris », e’est-a-dire sans doule, celui 
qui n’oublie pas de I’offrir , monte ainsi snrle char qui con- 
quiert les vaches, I, 82, 4. Enfin le vers X, 23, 2 qui men- 
tionne la victoire d’Indra sur Vritra (on sur les ennemis), en 
m^me temps qu’il assimile ses deux II. iris « aux richessos 
qu’il a trouvi^es dans la cuve », e’est-a-dire au Soma, et le 
vers I, 63, 2 ou on voit le chanti o niettre dans les mains 
d’Indra la foudre qui doit lui servir :i (rapper I’ennemi, en 
mSme temps qu’il lui fait « goftter » l(‘s deux Haris, e’est-a- 
dire encore le Soma, ces deux passages, dis-je, nous mon- 
trent que I’attelage liturgique d’Indra ii’.niieiie pas seulement 
le diet! au sacrifice, mais qu’il le conduit encore au combat, 
comme le sacrifice, pris dans son ensemble, conduit le sacrifi- 
cateur lui-m^rae au but qu’il pouisnir. .\ii vers VI, 37, 3, 
les chevaux qui vont chercher Indra. r'est-a-dire les Somas, 
cf. 1-2, sent invites a Ic conduire " a la gloire ». Soma est 
« pour le mMe Indra » un cheval male qui conquiert un 
immense butin, I, 175, 1, dans les combats, cf. 2. C’est ainsi 
encore que le « chardelaloi » sur leijuc] monte Brihaspati, 
e'est-a-dire le char du sacrifice, cC. ]\ , 2, 14, recoit les 
epithetes suivantes, II, 23, 3: v Brillant, terrible, triom- 
phant des ennemis, tueur de Raksluis, fepdeui d’etables, 
conquerant de la lumiere. » Citons enfintlllyuHne I, 104, 
ou le char dont la course symbolise I'urdre general du monde, 
dans le temps (vers 11 ; 48, cf. 12), et dans r6spaee'^(vers II ; 
III ; XII;XIII)^ semble bien representor le sacrifice con$u sous 
sa forme la plus haute et la plus complete, le sacrifice accom- 


i . Voir plus hamt, p. 28?. 

2. Cf. 1, It (phis haut, p. 236 a 257). 

3. Cf. pins haut, p. et 130. 
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pli a la fois dans toutes les parties de Funivers (vers 2-3, 
compares a 14-15 (»t 0-7*). ' 

Ce n’est peut-etre j)as sans allusion a I’identificaiaon du 
Soma avec I’arme et avec les chevaux d’lndra, que les 
emploient une mtOue racine, mig, myaksh^ mik»h^, propre- 
ment « m^ler » ou « etre m41e », pour exprimer I'idee d’une 
relation etroite, d’uue union intime du dieu avec le Soma, 
d’une part, et avec sa foudre et ses Haris de I’autre. Aiiisi, 
nous vojons que le Scina, comme il se « m41e » aux vaches, 
III, 50, 3 ; IX, 61 , 2 1 , c’est-a-dire aulait, se mele egalement, 
VI, 34, 4, ou estiiiiMe. X, 104,2, a Indra, cf. IV, 29, 4. On dit 
aussi, en renversum les lerines, qu’Indra est inele, c’est-a- 

1. Voir particulierem<Mif p. t43et»uiv. 

2. forme forte s- ruii elle est devenue myakajt par I'lidditiori 

d'un 5. s .'iit ! •> n,nues faibles coiTespondantes. L^existence d*une 

forme meksh (dads le ‘’.Jiusal ,nekshuyati et dans le mot mekshawa) n'est pas 
plus feurprenante que e ll*' d une forme mard « frotter » par exernple a cote 
de mrad. Je n’hesitr pn-; u ’Hiniottre une pareritti des mots d-»/«?Y-/or, 

la, avec loute^: formes verbales que M. Roth repartit entre 

deux racines differeiii^s. ei mlhk, dont la secoiide seule se rattache- 

rait a la racine m/p, in pinmieve devant signifier 4 etre solidernent etahli », 
et que M. Grassmann n»|ip<u'U‘ egalement a deux racines, dout Ihine aurait 
aussi la forme myak^h. uuii^ nvec un sens tout different, celui de « brillor w, 
tandis que la secondo m* soraii autre que la racine w arroser ». La grande 
majorite des formes vn tniysh >oiit unies a Tun ties prefixes «, ni ou sam, et il 
y a une relation evideiite “uM*«* leurs emplois et ceux des trois mots cites. 
Les formes unies au pr.dKc d <»r, le moidtnirla iie se recoiitrent que dans un 
seul etmemehymne, an.N vt-r.s VI, 2i), 2-4. Les emplois des formes unies au 
prefixe sam, I, 87, il : Id*). I : \ . :i8, Ik soul toil I a fait semblables a ceux du 
mot savt\ini\da (cf. pMiMifiiiiort'inent 1, r»'i, lO; III, 20, 4; VII, 50, if. Eidin on 
ne peul non jilus nuM-otuiMMiv »:in rapport entre les emplois des formes unies 
au prefixe ni et ceux du moi tdmujla. (cf. particulieremeiiL Vll, 20 4; VIII, 
50, 18; 85, 3). Les emj)ioi> d..‘s formes on myaksh, quoiipie pen nombreux, 
suffisent pour nous rv-veler la parente de ces formes, taut avec les mots 
comme (cf. X, il, 2 ei Vill, 85, 3, d'une part, I, 107,3; VI. 50, 5 et 

L 187, 6, cf, 5, de I'm in re', (iifi.vec les formes eii miksh, (cf. les derniers 
passages cites et V, ;»8, 5, Modasi etant assimilee a la priere des Mariits, 
voir plus bas, troisieine jiMi iio ; cf. encore VI, 11, 5 el A^I, 34, 4, en rappro- 
chant nyAmi de ni aythai:. t>r M. Roib a rapproebe avec raison les mots 
dmigloj nimigla, saiiMnirta du >Mnskrit classique mip'a sigiiifiant. « mele a ». 
Ce sens permet de ixmdre coinpte de tons leurs emplois, en rnenie temps 
que de ceux de toutes les formes verbales en myaksh et en miks/i, et des 
formes nominales minuk.shH mimikshii (ainsi que du causal mvkshuyati et 
des mots mekshana « r-uiller k m^ler », cf. dinikskd « melange »'). Le verbe a 
souvent le sens neutre <■ fire mele, etre uni », a factif, I, 105, I : V, 58, 5; 
VI, 29, 2, cf. I, 167, 4, anssi Idea qu’au muyen, I, 87, 6; X, 96,3, et sous la 
forme myaksh (actif :\\ix \evs 1, 167, 3; 169, 3; VI, 50, 5; X, 44, 2, moyen 

au vers VI, 11, 5) aussi l)i‘m que sous la forme miksh. Mais il a aussi le 

sens traiisitif, X, 104, 2 et yaasim, Le prefixe apa donne k la forme myaksha, 
au vers II, 28, 6, le sens contraire d’ « eloigner ». Les prefixes d, ni, sam, 

ne font que preciser ivof .Irs nuances diverses la signification du simple 
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dire iatimemeat uni au Soma*, VI, 23, 1 ; VIII, 33, 4, ainsi 
qu’a la priere, VI, 23, 1. Cette union d’lndfa; aveo la, .Soma 
estwxpiimde par les m4ines termes que I’union d’Indra « avec 
si^Mroisme », VHI, 50, 18, cL VI, 29, 2 ; X, 96, 3"*, pe«t- 
etre pare© que le Soma (coflame aussi la priere) est la force 
d’li^ra, et que le dieu se Tassimile, en fait une partie inte 
grante de lui-m^me. Or, on dit egalement que la foudre est 
unie, litteralement « mSlee » aux bras d’Indra, VIII, 85, 3 ; 
X, 44, 2, cf. VII, 20, 4 ; VIII, 50, 18* (cf. le Soma passant 
dans les membres, VIII, 17, 5, dans les bras. III, 51, 12, du 
dieu), et qu’Iudraest « mMe », uni a ses deux Haris, I, 7, 2. 
Au vers VIII, 33, 4, les deux Haris et le Soma sont meme ex- 
presseinent rapproches dans uneformule du meme genre (cf. 
encore VI, 23, 1). Cet emploi si caracteristique ‘ des mots 
formes de la racine mif, myaksh, miksh, s’expliquerait par- 
faitement pour une fejudre et pour des Haris qui ne seraient 
que des representations mythiques du Soma*. 

L’objet auquel le sujet ou le regime direct du verbe est mele, uni, est cons- 
truit, tantot a ^instrumental, 1, 22, 3; 34, 3 ; 47, 4 ; 48, 1(>; 87, 6; 142, 3; 
157, 4 ; 105, 1; V, 58„ 5; IX, 107, 0, tantot au locatif, VI, 29, 2; X 90, 3j 
(cf. I, 04, 4, en corrigeant avec M. Grassmann rnimvlkshur on mmnkshur)^ 
ou mtmie au datlf, X, 104, 2, cf. VI, 29, 3. Le regime des mots nimi\'/a, 
sammio^a, mimiksha, mimikshu, se construit pareillerncnt soit a rinstni- 
mental, I, 04, iO; 11, 36, 2; III, 20, 4 ; 50, 3; Vll, 50. 0; IX, 01, 21; X, 0, 4, 
soit au locatif, I, 7,2; 100, 11; VL 23, 1; VIII, 33, 4; 85, 3, soit au diitif, 
VIII, 50, 18. On trouve m^me I’accusatif avec des formes verbales accompa- 
gmjes du prefixe 7iij pour designer, non pas Tobjet (pie le sujet « nmlt* n 
ou « unit » a un autre, mais celui (ju’il unit « a lui-meme », bien rjue le 
verbe n’ait pas la forme moyenne, VII, 20, 4; VIII, 50, 18 (cf., avec le movoii, 
11,3,11). 

1. Cf. le melange, e’est-a-dire Tetroite union d’Agni avec le beurre, II, 3, 
11; cf. X, 0, 4, et cello du sacritice iui-meino avec la Uipieur celeste qui cu 
est la recompense, (pii Varrose, I, 22, 3, cf. 13; 34, 3; 47, 4; 142, 3; TX, 
107, 0, cf. VIII, 10, 2 et I, 157, 4 ; VI, 70, 5. 

2. Des formules analogues sont apj)liqu<*es aux Maruts, 1, 04, 10; 87, 0; 
105, 1; in, 20, 4; V, 58, 5; VII, 56, 0, An vers V, 58, 5, comparez 1, 107, 
3 et G; VI, 50, 5. Voir la note ci-dessus. 

3. Remarquez encore dans ce vers le rapprochement de sammicla. 

4. Les memes mots preiment, il est vrai,un sens plus abstrait aux vers I, 
48 , 10 et I, 160, 11, oil ils expriment Tuiiion de I’homme avec la (cricbesso' 
qu’il re^bit des dieux, et ceile des Maruts avec le dieu Indra dont ils sont 
les compagnons. Mais ce sont hi des emplois rares , et qui ne diminuentpas 
rittter^t du rapprochement (|ue nous avons tente entre les formules conccr- 
naht les Haris ou la foudre et celles oil figure ]o. Soma. 

3. On pourrait croire aussi quo e’est en (jualite de sacrificateiirs c(^lesto:^, 
prenarit eux-m^mes leur part du Somaqu'ils ollrent a Indra, quo les Ma- 
ruts , lui disent « Ton arme est melee, unie a nous », I, 109, 3. II est dit 
auslTdes Maruts quTls sont « uniA » a leurs montures et a leurs armes , cf, L 
4, 4, « par les sacrifices », sans doute par les sacrifices que leur ofiVent 
les hommes, 11, 86, 2. 
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On pent citer encore dans le m^me ordre dJiddes Ins passa- 
ges qui font de la foudm* I, 33, 10; ou, ©e iqui revinnt au 
indfne, de la fleche, VIH; 60, 7, d’Indra, nn compa^on, an 
allid, de oe dieu, of. VI, 21, 7'; X, 93, =7. Get passages 
permettraient ]^at-dtre de prendre au propre le noift de 
« mdle » egalement donne a la foadre, VIII, 6, 6, et la per- 
sonniflcation * de la foadre s’expliquerait bien encore par son 
identification avec Sortia*. 

Quoiqu’il en soit, Soma figure soutent dans les hyranes, 
sous son propre nom, comme un allie d’lridra dans ses com- 
bats. La liqueur qui eiiivre le dieu guerrier et « par laquelle » 
il triomphe de ses ennemis, X, 116, 3, est elle-mdme un 
dieu. G’estpar la force de ce « dieu » que le « dieu » Indra a 
conquis tons les mondes, VIII, 81, 6, et fait coaler les eaux 
du ciel, II, 22, 4, cf. 1. 

On ne dit pas seuleraent en termes vagues que Soma a 
« aide » Indra II, 11, 11, le « briseur de forteresses », VI, 
20, 3, a tuer Vritra qui avait enveloppe les grandes eaux, IX, 
61, 22, cf, I, 187, 6, mais quele puissant* dieu Indu* a ac- 
compagne le puissant dieu Indra, II, 22, 1-^3. 

Soma est le compagnon, IX, 14,4; 65, 12, cf. 88, 1, 
r « ami », VIII, 48, 2 ; 51, 6 ; IX, 8, 7 ; 50, 2 ; 97, 11 et43; 
101, 6 ; X, 25, 0, du dieu qu'il enivre. I, 4, 7, et monte avec 
lui sur sou char. IX, 87, 9; 96, 2; 103, 5. C’est avec Soma 
pour «allie)), cf. X, 55, 8, c’est grace a l’« amitie » de Soma, 
qu’Iudra a frappii Alii, epaache les eaux celestes, accompli 
ses differents exploits, IV, 28, 1-2. Naturellcment, le Soma 
allie d’Indra pourra etre le Soma celeste aussi bien que le 
Soma terrestre. C’est ainsi qu’au vers X, 124, 6, le Soma en 
compagnie duquel Indra doit tuer Vritra, est invite par lui 
a « sortir » du sejour mysterieux“ ou il etait cache. C’est 


1 . Cf . encore Tepithete UQant « bien disposee » donnee a la foudre d’lndra, 
II, 11, 0. La fleche qu’Indra preiid pour « allieo », au vers Vlll, GO, 7, a 
mille ailes, ce qui rapjieile la fleche a revelue de I’oiseau », VI, 7a, 1.1, dont 
nous avons reconnu rassimilation a Teclair (p. 182); mais elle a aussi cent 
■chevaux bais (seul sens possible de bmdhna), ce qui rassiinile ii un guerrier. 

ii!. Au vers IX, M l, -L si le personnage qui forme couple avec la fouilre 
est Indra, nomine dans le meme vers, il sera nalurel d’identiiier la foudre a 
Sorfia, puisque c’est a ce dieu que rhymne est adresse. 

3 . SatyUy qui, comme epitUete tl’uu nom de chose, signifie souvent aefticace », 
parait signiher ici puissant ». 

4. Norn de Soma. Voir ci-dcssus p. 244. 

5. Le sejour du pere, de Yaruwa, presque confondu dans cet hymno avec 
Vritra. (Voir III, p. 145 et suiv.). 
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aussi 1« Soma (si ce a’e»t rAgni)j‘ cache qui est d4sign6 
par le nom da « dormear » 'au vers I, 61, 3, ou nous lisons 
qulndra « en compagaie dc ce dormeur, a apporte la riohesse 
a Vimada » . Maisil est peiiais de croire que le Soma cach4, plus 
naturellement coasiderd comme ane conqu4te* d’lndra, n’est 
devenu son allid qu’en vertu de la conception qui fait du sa- 
crifice, dans le ciel comme sur la terre, le plus puissant 
secours qui puisse etre apporte au dieu guerrier. Le vers II, 
22, 1 nomme le sacriflcateur celeste qui a « presse » le Soma, 
et donne ainsi a Indra un « compagnon » dans ses combats ; 
ce sacrificateur est Vishnu. 

jL’ alliance de Soma avec Indra est un trait essentiel de la 
religion et de la mythologie vediques qui a trouve son expres- 
sion dans le couple Indrd-SomdK ^hes Aishis ont aime a 
apparier leurs dieux*. Plusieurs des couples qu’ils ont ainsi 
formds rappellent I’opposition du ciel et de la terre ^ ou 
plutot du monde invisible et du monde visible ®. Les deux 
principales divinitds liturgiques, Agni et Sonia^sont aussi 
invoquees ensemble, I, 93 (en entier); X, 19, 1; 66, 7’. 
Enfin Indra forme couple avec chaeun des dieux du sacri- 
fice. Nous retrouverons plus loin le couple d’lndra et 
Agni, et celui d’lndra et Brihaspati ou Brahmanaspati®. 


1. Voir plus haul, p. 79, et note 1. 

2. Voir plus haut, p. 195, 

3. Les deux nomssont Tun et I’autre au duel. II en est de m4me pour tous 
les couples. Voir p. 115-116. 

4. Quatre couples sont invoques a la fois au vers VII, 35, 1. Ce sont ceux 
qu'Indra forme avec Agni, avec Varuwa, avec Soma, avec Pushan. 

5. Je ii’en vois pas dont on puisse dernontrer qu’ils representent unique- 
merit I’opposition de I’aurore et de la nuit (sur Mitra et Varu^m, voir HI, p. 
110, iiiais aussi p. 122 et 129), quoique ces phenomenes, sous leurs noms vul- 
gaires, forment eux-memes uncouple Irequemment invoque comme celui du 
ciel et de la terre. Le couple du soleil et de la lune est extremement rare 
(voir I, p. 157). 

6. Cf. I’opposition du p^jre etdu fils (p. 98 et suiv.). Les deux principaux 
sont le couple de Mitra et Varuna (voir III, p. 110, et suiv.], auquel ou peut 
comparer ceux de Soma et Rudra (III, p. 32), d’Agrii et Parjanya (/6m/., p. 
26), peut-etre aussi celui de Soma et Pushan (voir plus has le chapitre de 
la troisieme partie consacre a Pushan), el le couple d’lndra et Varutia, c’est 
a-dire dudieu guerrier oppose au dieu souverain (III, p. 1.39 et suiv,). Nous 
consacrerons une etude speciale au couple des Acvins. 

7. Comine exemples de couples formes de deux per.soiinages analogues, on 
peut citer encore celui du vent, Vdta, et du nuage, Parjanya^ VI, 49, 6 ; 50, 
12; X, 65, 9; 66, 10, Indra forme egalement couple avec les phenomijnes sur 
iesquels s’exerce son action, avec Je vent, Vdyu, (voir Grassmann, s. v. In- 
drdvdyu)f et le nuage, (i6f</., fndrdparv&fd), 

8. Nous verrons aussi que ceux d’lndra et Vishwu, d’lndra et Pushan peuvent 
6tre interpretes de m^me. Ajoutez le couple d’lndra et d’un sacrifiea- 
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Gelui dlndraet Soma est invoque daas plusieara passages,.!, 
164, 19; II, 30, 8 ; VII, 35, 1 ; IX, 19, 2. II I'esl pittfesito- 
ment anx vers IV et V de rhjmne IV,. 28, doat aotts avwis 
dejd. eite les deax premiers vers, qui rap^ortent les succAs 
d’lodra a son alliaace avee Soma: ilsont triomphe ensemble 
de I’ennemi, ils ont fendu I’etabie de la vache et du cheval. 
Lears exploits commnns sont edlebres avec plus de details 
aux vers I-IV de Thymne VI, 72 : Indra et Soma ont conquis 
le soleil et chasse les ten^bres; ils ont fait briller I’aurore; 
ils ont etaye le ciel et etendu la terre; ils ont frappe Ahi 
Vritra qui avait enveloppdles eaux, et ont fait coulerles tor- 
rents des rivieres; ils ont mis le « cnit » (le laitcuit)^ dans les 
entrailles « ernes » des vaches ; ils ont saisi le « brillant » 
(le lait brillant) qu’elles n’ont pas retenu. Indra et Soma sont 
encore invoques ensemble dans I’bymne VII, 104, comme 
tueurs de Raksas. Ils les frappent avec I'arme celeste qu’ils 
ont eux-memes fabriquee, qu’ils ont tiree des montagnes, 
e’est-a-dire des nuages (vers 4). Le Soma, assimile ailleurs 
a la foudre d’Indra, devient ici, avec Indra lui-meme, a la 
fois le forgeron et le porteur de la foudre. 

Dans certaines formules, le role des deux alliw est inter- 
verti. Ce n’est plus Soma qui aide Indra, e’est Indra qui aide 
Soma, VIII, 85, 13. Soma, avec Indra pour allie, cf. IX, II, 
9, a triomphe du Pani des sa naissance et derobe les armes 
du raechant pere^, VI, 44, 22. II a donne aux aurores un bon 
epoux*; il a mis la lumiere dans le soleil et le (lait) cuit 
dans les vaches ; il a etayd le ciel et la terre, ibid. 23-24 ; 
enfin, il a trouve dans les espaces du ciel Vamrita cache,. 
ibid., e’est-a-dire que le Soma visible a trouve le Soma in- 
visible, cf. IX, 96, 18‘. Les formules qui montrent Indra ve- 
nant en aide a Soma rappellent celle du vers III, 36, I, d’a- 
pres laquelle Indra « rendroffrande conquerante». Leur in- 
teret est dans ce fait que Soma y prend le r61e principal. 

Les victoires dues a rivrosse d’Indra sont ainsi directement 

leur raylhique, Kutsa, et comparez railiance d’lndra avec les Awg’iras, avec 
les Maruts, avec les Hihhus. 

1. Voir plus haul, p. 83. 

2. Voir plus haul p. 103. 

3. Voir plus haul p. 46. Remplaoer la le nom d’Indra par celui de Soma. 

4. Voirp. 87 el suiv. Quant au char a sept renes qu’il attelle, e’est sans 
doute le char du sacrifice universel. 

5. Au vers VIII, 85, 21, il est dit qu’Indra accomplit des oeuvres heroiques' 
et merite d’etre invoque « comme le Soma qu’il a bu i. 



266 — 


rapportees au breuvage qui prodoit cetteivresse. C©lui dont 
lodrf aime les Ubatious trii&aiphe de s»« euieBaia * aamojisen 
des Somas #, X, L’ <ci»rmee » des Somas bB®,>par In^ 
dra a conquis la^ainiSre pour Manu (ou pour rhosame), X, 
43, Le vers VI, 39, 3‘ est adresse a. ladra ; mais c’est 
Soma qui, sous le nom d’ladu, y est celebre comma I’auteur 
de Ja lurniere. Les cinq premiers vers d© I’hymn© VI, 47, a 
Indra, non seulement celebrant, au lieu d’Lidra, le breuvage 
qui I’enivre, le rend invincible et le fait triompber des de- 
mons Vritra et Cambara (1 et 2) ; mais ils attribuent a 
Soma les oeuvres m^me d’Indra, y compris la conqu4te de 
Tocean celeste (5). Ce n’est pas tout. Soma^ revolt, au vers 
'^5, repitbete marutvant « accompagne des Maruts », epitbete 
consacree d’Indra, c’est-a-dire qu’il semble la substitue pu- 
rement et siraplement au dieu guerrier. 

Aussi bicn le voyons-nous, au vers IX, 63, 9, se decerner 
a lui-meme le nom d’Indra : « 11 a attele les dix Harits du 
soleil pour qu’elles courent, en disant : Indu est Indra. « 
L’identification de Soma a Indra est encore formellement 
exprimee aux vors VII et IX de rhynine IX, 5. Je crois aussi 
que le vers IX, 0, 2, doit etre eiitendu en ce sens que le sup- 
pliant attend de Soma les biens qu’il lui demande « par la 
raison qu’Indu est Indra)). 

Plus goueralemeut, c’est par la substitution du breuvage 
au dieu qu’il enivre qu'il faut expliqucr les Ibrmules ou Soma 
est represente, non pas seulement engendrant les eaux ou 
les aurores, faisant couler la pluie ou briber la lumiere^ 
mais, comme le dieu guerrier, conquerant les aurores et les 
eaux, IX, 90, 4 et pasmn, « Cendant les forteresses » qui les 
reuferraent, VIII, 17, 14, cl. IX, 108,6. C’est a Indra ct a 
I’ivresse qu’il lui communique, I, 175, 5 ; VIII, 46, 8; 81, 17, 
que Soma doit la qualification qu’il recoit de vrilrahun 
« meurtrier de Vritra » ou « des Vritras »,°I, 91, 5 ; VI, 17, 
11 5 IX, 25, 3; 28,3 ; 37,5; 89,7, cf. 1, 121, 12, etmeme do 
vvtlmlitinlttnKi « le meurtrier par excellence des Vritras », 

1. L Ijjmne eritier, (juoique doiine dans I’AHukrama?/! comme adresse ^ In- 

dra, est peut-tUre uu a Soma. Lameme oijservations'applique a riivmno 

-.-X, OO . cclui « j)ar la force duquel Trita .s'est accru » (vers 6) pourrait bien 
4tre le breuvage sacre. 

2. (. e.st bleu de Soma qu il s agit. La repetition de nyam dans chacun des 
cinq premiers vers ne permetpas de douter qu’ils celebrent un seul etmeme 
personnage. 

3. Voir plus haut, p. 30 et suiv.; 4i et suiv. 
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IX, 1, 3; 24, 6; X, 25, 9. Ses eanemig, corame cewx d’lndra, 
re§ ji¥ent d’ailiea**^ non *«ileaient le #oinide IX, 

17, 1 ; 61, 20; 88, 4 ; 110, 1, mals oucore celai. de Dasjius, 


IX, 88, 4 . 


SECTION III 


LA. PRIERE 


L'element essentiel du sacrifice, apres, ou plutot avec le 
Soraa, est la priere. Le sacrifice « sans priere » ne plait pas 
a Indra, X, 105, 8. Auvers VII, 26, 1, il est dit que le Soma 
n’enivre pas Indra sans avoir ete exprime, et que, meme 
apres avoir ete exprime, il nel’emyre pas s’il n’est pas accem- 
pagrie de la priere. Aucun texte ne saurait mieux montrer 
I’etroite liaison des deux parties essentielles du culte. Le 
vers suivant porte encore que le Soma enivre Indra « au fur 
et a mesure de ,1a recitation des hymnes ». La priere et le 
Soma sont souvent rapproches dans une meme formule d’in- 
vocation a Indra, II, 12, I l ; VI, 38, 4; VIII, 6, 21 ; 13, 16, 
Qi passim'. C’est par Taction, ou peut-etre meme en compa- 
gnie ^ de la priere, que Soma penotre dans les memln’os d’ln- 
dra. III, 51, 12. Le coeuv du dieu giierrier est « pris » quand 
le Soma ost exprirne pour Itiiet que la pri(n*e Tappolle, VIl, 
24, 2. Les deux choses qu’on le prie d’entendre, au vers 
VIII, 50, 1, sont sans doute aussi la priere et le bruit du 
Soma coulant a travers le tamis. Le sacrifice celeste ne dif- 
fere pas sur ce point du sacrifice terrestre. L’hymne « a sept 
tetes », rappelant les septprieres, a ete chante en Thonneur 
d’Indra dans le sejour supreme, Val. 3, 4, cf. 4, 7. C’est 
aussi dans le ciel que Tb^mne « est ne » en meme temps 
que lui, et pour lui, ainsi que le sacrifice pris dans son en- 
semble, VIII, 78, 5 et 6, cf. 85, 21. Au vers V, 29, 8, 
Thymne chante par les dieux en Thonneur d’Indra figure a 
cote du Soma et des autres offrandes, et une expression du 
vers X, 113, 8, que nous rctrouverons plus loin, « Telo- 
quence accompagnee du Soma », fera, mieux ressortir encore 

1. Cf. plus liaut, p. 24. 

2. Voir encore plus bas, p. 271 et2S2. 
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la relation qui existe, dans le sacrifice celeste comme dans 
le sacrifice terresire, entre les deux eyments essentiels du 
culte, le Soma et la pri^re. 

Dans les figurSs qui concernent les prieres, leshymnes de 
louange adresses a Indra, on ne peut s’attendre a rencontrer 
des expressions aussi crues que dans celles qui decrivent 
I’ingurgitation du breuvage sacrd. II enest pourtant qui doi- 
vent attirer notre attention. Nous passerons rapidement sur 
celle qui fait des hymnes de brillants vdtements dont on pare 
ledieuS V. 29, 15, ou un onguent dont il est « oint », VI, 
69, 3 (cf. V, 39, 5), ou des liens * au raoyen desquels on le 
garde en sa puissance, I, 61, 4. Mais il faut nous arrSter 
plus longtemps a celle qui assimile les prieres a des epouses 
cherchanta le seduire*.; 

Les prieres, les chants caressent, embrassent Indra, 
comrae des epouses embrassent leur commun epoux, I, 62, 
11, cf. 10; 186,7 ; X, 43, 1, et lui temoignentun amour qui 
est paye de retour, ucalir ueanlain, I, 62, 11. Les chants 
s’elancent « insatiables » vers Indra, vers le « taureau » qui 
est leur epoux », I. 9, 4, cf. VI, 17, 2. On souhaite que les 
chants plaisciit a Indra comme une femme a un homme 
amoureux, III, .52, 3 cf., IV, 32, 16. Les prieres se parent 
pour Indra, leur antique epoux, I, 61, 2, cf. Ill, 39, 1 et 2. 
Des allusions a la meme image se rencontrent dans un grand 
nombre d’autres passages. Une formule comme celle du vers 
VIII, 69, 7. « La priere va au rendez-vovs d’Indra », rap- 
pelle celle du vers III, 39, 1 « La priere se dirigo vers Indra 
son epoux ». Quand le poMe adresse cette invitation au 
chantre « Eveille [’amanl Indra », X, 42, 2, il pense evidera- 
meut a Yarnante qui ne saurait dtre que la priere chantee. 
Nous avons deja* expliqud dans le meme ordre d’idees le 

1. L’hymne de louange est aussi la parure ties 7?i))hus, IV, 36, 7. La coin- 

liiiiaison de cotie figure avec celle qui fait de la prifere une arme (voir ci- 
dessous), a pu dormer, dans le style volontiers paradoxal et €*nigmatique 
des ilishis , la figure etrauge : « Indra a frappe les ennemis avec de beaoix 
vetemerKs », VI, 33,3. Il se peut aussi pourtant que dans ce passage atkaih 
soit une faute pour Mais, en tout cas ce dernier mot designerait les 

prieres, et, non, comme le veulent M. Grassmann et M . Ludwig, les eclairs. 

2. Sur le sens de sina, voir plus haul, p. 201. 

3. La priere est ^galement coiisideree comme I’epouse des autres dieux, 
des Aevins, VIH, 35, 5; X, 39, li, de Pushan, III, 62, 8, Indra et Varu?za 
sent deux taureaiix qui iecondent la priere comme une vache, IV, 41, 5. Cf. 
plus haul les sacrificateurs eux-memes compares a des epouses, p. 231, 
note 2. 

'i. Plus haul, p. 40, note 2. 
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nom d® vena donne a ladra, I, 61, 14; VIII, 52, 1, et eelui 
de venA, figurant dans des vers adressds au mdm« dieu, I, 
S6, 2; VIII, 89, 5. Le premier signiflerait « amant », et le 
secdnd deaigneraitles piidres consider^es cemme les amantes 
d’ladra. En fait, ludra est compare a un vena au vers V TCT^ 
3, 18, eu memo temps qu’il recait T^pithete girvanas « qui 
aimeles chants » Si^ I’auteur dn vers VIII, 2, 20, cf. 19, 
demande a Indra ^ ne pas se conduire comme un mauvais 
« gendre »,jc’est sans doute parce que la priere, en mSme 
temps qu*elle est eonsider^e comme I’epouse du dieu, est 
congue comme la fiile du sacriflcateur *, cf. VII, 26, 1 ; 31, 

11. Je crois encore que|]^ femmes au milieu desquelles Indra 
est comme un roij VII, 18, 2, sont les « chants » nomm6s 
dans le m4me vers : il est en eflfet « le roi des chants », VI, 
24, 1. En tout cas I’epouse qui « mugit » apres le taureau 
ludra, en m4me temps qu’il est « aiguisd » par Iss pressu- 
reurs de Soma, IV, 24, 8, ne peut guere 4tre que la priere. 
J’en diraiautant de I’epouse chdrie qu’on I’invite a visiter en 
s’enivrant de Soma, I, 82, 5, cf. 6. C’est aussi la priere qui 
est representee, au vers III de I’hymne V, 37 a Indra, comme 
une femme cherchant un mari qui I’^pouse, cf. X, 27, 11 et 

12. Mais de toutes les formules de ce genre, la plus cuineuse 
sans contredit, et celle aussi pour laquelle notre interpreta- 
tion paraitra le moins contestable, se rencontre au vers III de 
I’hymne X, 32 a lndra| La figure qui fait de la priere une 
epouse du dieu y est coml)inee avec une autre figure qui la 
lui donne pour char ou pour attelage.; Nous retrouverons 
ce passage dans I’^tude que nous devons consacrerplus loin a 
la seconde figure. 

En dehors des passages qui vicnnent d’etre cites, il est si 
rarement question dans les hymnes d'une « epouse d’lu- 
dra * », qu’on peut se demander si lo persounagq d’/n-tfrdn^ 

1. C’est peut-4tre aussi le sacrilicateur qui recoit au vers I de Thymne X, 
28 k Indra, le nom de beau-pere, si la premiere moitie de ce vers, comme 
d'autres passages du meine hymne permettraient de le supposer, est mise 
dans la bouche d’Indra. Cf. le beau-pere d’Urvaci, plus haul, p. Do. Ne se- 
rait-ce pas aussi en tant qu’ils adressent a ludra des « chants » que les sup- 
pliants de ce dieu se comparent, au vers X, 29, 5, a des donneurs de « fern- 
mes», janidhdh ? 

2, Aux vers III, 53, 4-6, Tepouse d’lndra pourrait bien etre encore la 
priere. Le « va-et-vient » et les a deux buts » dont il s’agit (vers V) pour- 
raient peut-etre s’entendre, non de la demeure celeste d^ndra etde la place 
du sacrifice, mais des deux elements du sacrifice qui aUirent le dieu tour a 
lour, e’est-Wire de la priere et du Soma* Cf. X, 32, J, asmdkam in dr 
tdj/tayam jtijoshati, et plus haul, p^ 267, 
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represente autre ebose que la^rierfe Mr&itt ne figure que 
dans deS I'nUia^rations de deesses; I, 12 ; II, 32, 8 * V, 
46, 8 et dans un bytniie bizarre ^ le 86* du X® Manilala, qui 
detnandbrait une dtuds approfond^ t^ous iions conteiterons 
dicn relSVer les ptincipaux traiterMsis nouS devons d!abord 
dire quelqir^ mots d’un autre personnage qui y joue un r61e 
! important, celtti de VrisMkapi. 

Le bom de vrishdkapi signifie « singe m&le ». Celui qui le 
pbrte, appeld encore au vers 3 un « animal jaune », ami d’ln- 
dra (vers 12, cf. 4), qui tfe peut gofiter de joie sans lui 
(vers 12), est un sacrificateur mythique (vers 1-2; 12; 18). 
II a pour ennemi un « chien » qui vent le « mordre a I’oreille » 
(vers 4), e’est-a-dire peut-dtre hii faire entendre des pa- 
roles * « mordantes » : « Le singe (kapi) a profane en les ma- 
nifestant les oeuvres qui m’etaient cheres. Je veux lui briser 
la tete... ‘‘ » (vers 5), Signalons en passant la ressemblance 
•”de CO mythe aVec celui de rhostilite de Tvashtri centre les 
"trois sacrificateurs mythiques appeles jRibhus ^ Lui aussi dit 
au vers I, 161, 5: « Tuons-les, ceux qui ont profane ® la 
coupe oil buvaient les dieux ! » C’est aussiiTvashtri qui pa- 
rait etre designe aux vers I, 161, 13 et IV, I87l3, par lenom 
de « chien ’ »/ Enfln, comme les ^ibhus qui vont dormir 
dans la demeSbe de Savitri*, Vrisliftkapi, son oeuvre accom- 

1. On contestera peut-etre que cette pdle figure, analogue a Yarundnij d 
Agriiiyi, epouses de Vaiwa, d’Agni, etc., puisse representer rieji'de precis, et 
je crois en ofTet que le nom est ici anterieur au mythe. Mais il reste pennis 
de cherchersi u I’cpouse d’Iudra», coiicue d’abord d’une facon presq.ue abs- 
traite, n’a pas ete identifiee apres coup a quelque elenaent, soit des pheno- 
mcnes, soit du culte. 

2. Le role ddndram n’est pas moins elTace dans rAtharva-kVeda. Remar- 
quons seiiicment qu’au vers XIV, 2, 31, Tepouse est invitee a s’eveiller des 
raurore o oomme Indrani ». Y aurait-il la une allusion a Tidentite d’ln- 
dra?<i avec la priere qui, elle aussi, s’eveille a Taurore? 

H. L'bymne entier est un dialogue entre Indra, Indrdni et Vrishdkapi. Mais 
au vers ii, il sernble bien que c’est le chien qui ptirle, ou plutot que le per- 
sonnage, quelqu’il soit, auquel devra etre attribue le vers A (voir plus bas) le 
fait par ler. 

4. C’est en realite Vrishdkapi qui triomphe de son ennemi, designe au vers 
18 par ie mot obscur pnrasvat, et au vers 22, par les mots pulvagho mtigaYi 
« animal tres malfaisant )>. 

5. Voir plus bas, troisieme partie et III, p. 55. 

G. Cette profanation a cousiste a partager en quatre la coupe, oeuvre de 
Tvashfn,c’est-d-dire d manifester dans les trois mondes le Soma cache dans 
le monde invisible. Ill, p. 54 i Remarquons qu’au vers X,,80, 5, les oeuvres 
du chien sont designdes par la racine taksh^ si souvent employee pour desi- 
gner celles de TvashM. 

7. Ill, p. 54. 

8. Jhid, p. 52-53, 
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pli©^ « TCMonte » 4at^ ou il w iora- 

jneil {l^i?s 21 ^ 2^s-i3aoi ^b’oh doive peiiser d%iite®ffs de ^ 
ces rApprocheEE^tS', il n’est pasdoot©Qx qrae V»ishlic»pi 
un sacrifl<5ateur Hiythig®©, et il vraisea*blable d jsrfor# ' 
que, comme laplupart des personnages de ;ce gfehre, il re- 
present© Agni on Snms; Je nrois qu’il pent dtre eir effet iden- 
an dernier, et qa© ses rapports avec Indr^ai, qui none 
interessent seals iei, trqnvent leur meiileure explieation dans 
les rapport© de Soma avec la priere. ‘ 

Soma avait etd, aassi bien qn’Indra, quoique A un aatre 
point de vue"*, consider© comale Tepoax ou I’amant de la 
pridre. Or, dans notre hyrane X, 86, VrishAkapi « recher- 
che » [abhi man, cf. IV, 20 , 5 ; X, 27,ll)i Indrawi. Indrawi 
s’ojffense de cet ambur dont il la poursuit « cominb si elle ^ 
n’avaitpasd’epoux, alors qu’elle estl’dpouse d’Indra »(vers9^. 
Mats Indra, lui, n’est pas jaloux. li reproche a Indrlim de 
tourmenter son ami Vrish&kapi (vers 8) sans lequel il ne 
saurait gohter de joie {vers 12), et aussitot apres, au vers 
13, nous rencontrons le nom de erishdkapdyi, epouse de 
« Vrishakapi », qui parait designer le memo personnage 
qu’IndrS,nt *. Le partage s’accomplit. du consentement, ou 
plutbt par la volont© d’Indra. Ce mythe bizarre symbolise- 
rait I’idee souvent exprimee qu’Indra n’airae, ni le breuvage 
sacr© sans la priere, ni la priere sans le breuvage sacre, cL 
VII, 26, 1 * il vent done que son union avec la priere soit 
accompagnee de I’union de la priere avec le Soma. Tant que 
cette union des? deux elements essentiels dii culte n’est pas 
consoramee, il neglige le sacrifice. C’est ce qui permet peut- 
etre d’expliquer les premiers vers de I’hymne. Ils nous mon- 
trent Indra negligeant Vrishakapi, bien que le dieu ne doive 
pas trouver ailleurs do Soma a boire (vers 2', et que rien ne 
semble justifler sa colere * contre celui qui fut sou protege 

1. Voir plus haut, p. 24 et 25. 

2. Le iiom d’lndrdwl ne repariut plus clans la suite de riiymme. Quant 
a Vrishdkapayi , elle olTre il est vrai des sacrifices a Indra; mais V « epouse 
d’lndra » li’est-elle pas appelee aussi au vers 10 vedhd ritasya « rordoiina- 
trice du sacrifice » t 

3. Jc ne crois pas que le vers 3 puisse 4tre mis dans la bouche <rin(lra, et 
interprete comme un premier reproche du dieu a Indra/iL Le derniejp pdda 
cn eftet parait si gnifier : a (Pourquoi) Timpie est-il prospere ? » C’est Vrisha- 
kapi, (ou le poete parlant en son propre nom), qui reproche a Indra sonaban- 
don, et se plaint au vers suivant (ou plaint Vrishakapi) d’lHre menace par le 
« chien ». Au vers c’est, a ce qu’il semble, Indra lui-meme, rami de 
Vrishiikapi, qui rappelle les succes anciens remportes sur Timpie. 
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(vers 3, fif. lodrlniest detteaue Vrisliiiap&jri, 

qttand la pri<^{^ qai r^usait de s’uaif a #caaa ei^ deveaae son 
dpoaae ea aaSia® fvra eelle d’lndra, YnshMapi triooipke 
de I'esaemi^ e|ta«s les trdis* remontent easemble d^is lear 
sdjour celesH (y#% ^). 

Nous trowerons daus I’^tude que nous devons eunsacrer a 
I Kutsa, aaciea saerideateur et ami d’lfidra comme VriaM- 
^^pi, et reprdsentant comme lui Soma ou Agni, uue allusion 
malheureusenMmt bien vague a un mytke qui n’dtaat peut-4tre 
pas sans resSemblance avec celui de Vrish&kapi et d’lndrini. 
La femme « connaissant la loi » qui ckerche a distiuguef 
Indra et Kutsa dans la commune demeure ou ils se sont dta- 
blis « sous des formes semblables », IV, 16, 10, pourrait bien 
^tre leur commune dpouse et representer ^galement la 
priifere. 

II va sans dire qu’IndrS;«i, ©t plus gdndralement la priere 
©pouse d’lndra pent ©tre un© priere celeste. Au vers IV, 24, 
8, r©pouse qui mugit apres le taureau Indra au moment du 
combat sera, s’ii s’agit d’un combat celeste, la pri©re qui se 
fait entendre dans I’orage, c’est-a-dire qu’elle repr©sentera 
le bruit du tonnerre, comme ces epouses qui, au vers I, 103, 
7, ou se trouve la mention expresse d’un combat contre le 
demon Ahi, acclament Indra en compagnie des dieux, cf. I, 
61, 8. M©me sur la terre, la priere qui va trouver Indra 
comme un epoux et se pare pour lui de ses plus beaux ve- 
teraents. III, 39, 1-2, cette priere transmise aux sacriflants 
actuels par les anc©tres, a une origine celeste, ibid. 

La figure qui fait de la priere une epouse du dieu qu’elle 
seduit, et qui la rend feconde, est curieuse. Elle meritait 
d’attirer notre attention comme un nouveau temoignago de 
la familiarife des rapports que la terre, selon les idees vedi- 
ques, eiitretient avec le ciel. Mais nous ne devons pas oublier 
quell^^conception essentiolle du sacrifice est ceMe qui lui attri- 
bue la propriete « d’accroitre » les forces des dieux, et parti- 
culieremcnt d’lndra, de porter secours au dieu guerrier dans 
les combats qu’il livro au demorUC'est cette conception que 

1. Voir plus haul, p, 270, note 4. 

2. Le pluriel ajagantam nous oblige d joiridre a Indra et k Vrishakapi , 
seuls nommes au vers 22, un troisieme personnage qui iie pent dtre que Jeur 
commune epouse. 

a. Lo vers X, 38, 3 ne renfermerait-il pas aussi une allusion obscene a 
I’idee que r(*pouse d’lndra habile avec Kuisa, c’est-a-dire qu’il la pariage 
-avec cet amii 
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nous aVons a etudier maintenant, dans I’appli-catiori paWieii;- 
liero qui en est faite a la pri^fe. 

De' mdme que le Soma,4e fitant, I’hymne, la priere sotis^' 
toutes ses formes « accroifc», c’est-i-dire c^fortifle * » tdM 
les diei^les Alvins, I, 1 17, 1 1 ; II, 39, 8; V, 73, 10 ; VIII, 8, 

8 ; 15 ; 19 et 22, cf. 76, 4, Vislmu, VII, 99, 6 et 7, Rudra, I, 
114, 6; VI, 49, 10, une divinite do I’ordre purement natura- 
liste, comme I’aurore, VII, 77, 6, cf. I, 124, 13, un dieu du 
culte *, comme Brihaspati, I, 190, 1; X, 64, 4; 67, 9, cf. 10, 
et meme les personnages augustes' auxquels les i^ishis don- 
nent le nom dMdityas, VI, 67, 1; VII, 12, 3®. Mais les for- 
mules de ce genre sont appliquees surtout a Indra, invoque, 
soit avec un autre dieu. III, 53, 1, soit seul, 6omme c’est le 
cas le plus ordinaire. 

Indra grandit quand on le loue, I, 130, 10; 173;, 1; IV, 21, 

1. II a ete accru par les chants des anciens /lishis comme il 
Test par ceux des nouvoaux, VI, 44, 13, ou, sfelon I’expres- 
sion du vers III, 32, 13, par les hymnes anciens, par les 
« intermediaires » et par les nouveaux. Les chants, les hymnes 
qui I’accroissent sont designee, tantot par le mot gir, VI, 

17, 3; 18, 1 ; 44, 5; VIII, 3, 3; 13, 16 et 18, tant6t par 
le mot stoma, V, 29, 11; VI, 38, 3; VIII, 6, 1; 14,, 11, tant6t 
parle mot vlxtha, I, 10, 5; 11, 11, 2; VIII, 6, 35; 14, 11; 84, 

7, ou encore par deux de ces mofs, VIII, 84, 6, ou par les 
trois a la fois, I, 5, 8. lie le sont aussi aillours par les mots 
camsa, X, 73, 2, swyri7<<, I, 61, 3; III, 51, 1, dtigusha, !, 

()i, S, arka, V, 31, 4, ou a la fois par les mots ^rlcd, "sdman 
ct gdyalra, VIII, 16, 9. Au vers VIII, 13, 25, leS hymnes qui 
doivent fortifier Indra sont appoles par une figure hard ie, des 
'< secours chantes ‘ paries ^ishis ». Mais celui des noms de 
la priere que les flhisis semblent rapprocher le plus volon- 
tiers de la racine vvidh « accroitre », employee dans la plu- 
part desformules de ce genre, est \emotbrahman (paroxyton), 
forme d’unc racine do sens analogue (iri/i), et qui doit pro- - 
bablement son origine a la conception mdme qui fait de la 
priere un moyen d’ « accroitre », de « fortifier » le dieu. Lh 

1. Voir plus haul, p. 237 et2u0. 

^2. Nous avons i*elcve ailleurs les lormules qui expriinonl. P « accroisse- 
nieiit)> ti'Ag-ni et de Soma par les priferes, a jiropos de la concej)lion qui 
lait des prieres les meres de Soma et d’Aj^ni, p. 10 et SO* 

‘i Ce sont peut-etre aussi les prieres qui sont representees aU vers I, 71^3, 
a Isint vers les dioux et les h accroissanl 

Cr. A I, HO, ; VII, 56, 15, et surtoui Mil, .S5. 

I’KROMdNi-:; vedufXie^ II. 


18 
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rapprochement parait surtout intentionnel dans les passages 
ou figure, au lieu d’une forme verbale de la racine vridh, V, 
31, 10; VI, 20, 3; 08, 4; VIII, 87, 8, le substantifuarrfAawa, 
dont le sens « mojeii d’accroissement » parait etre identique 
a la signification et^ologique du mot brahman lui-m<jme. 
C’est en ces termes qu’aux vers I, 52, 7; II, 12, 14 ; VI, 23, 
5; VII, 22, 7; VIII, 1, 3; 51, 4, la priere est presentee 
comme un moyen d’accroissement pour Indra S et qu’il est 
dit ailleurs, VI, 23, 6; X, 49, 1, que ce dieu se fait de la 
priere un moyen d’accroissement. 

La racine vridh, qui figure elle-m6me quelquefois sous 
deux formes differentes dans les formules relatives a I’ac- 
croissement d’Indra par la priere, VI, 37, 5; VIII, 2, 29; 13, 
18; 87, 8, me parait y conserver toujours son sens propre, 
aussi bien que la racine valsh, par exemple, employee aux 
vers VIII, 12, 4 ; 82, 9, ou la racine vaj qui se rencontre aux 
vers IV, 41, 8; VI, 24, 6. Je ne crois pas qu’il y ait lieu 
d’attenuer ce sens en celuide «rejouir, contenter * », meme 
dans un passage comme le suivant, VIII, 6, 12 : « Quels 
que soient, 6 Indra, les Tlishis qui font loue ou qui ne font 
pas loue, sois fortifie quand c’est moi qui te loue. » Le pr^tre 
ne deraande pas simplement que son hymne soit prefere 
. d’lodra ; il souhaite que cet hymne exerce sur lui, mieux que 
tout autre. Taction a laquelle sont attaches les avantages 
qu’il attend du sacrifice. Et, ce qui prouve bien que la racine 
urirf/t garde la son sens ordinaire, c’ost ^Ue, au vers precedent, 
nous voyons exprimee deja, et en termes qui ne laissent place 
aaucun doute, Tidee qu’Indraemprunte sa « force « aux chants 
qui lui sont adresses, Ailleurs encore il est dit expresse- 
ment que les hymnes accroissent la force d’Indra, VIII, 61, 1; 
qu’ils lui donnent la force, VIII, 2, 30, cf. VII, 33, 4; X, 
100,5; qu’ils retentissent pour lui donner la force, VIII, 
12, 22 et 23; qu’ils sont une force, indriya, que le sacrifica- 
teur lui donne ; VIII, 82, 27, que le dieu croit « de corps, 
/dBm)), par Teifet des chants. III, 34, 1 ; VII, 19, 11 ; VIII, 
1, 18®. C’est lorsqu’il s’est ainsi « accru « qu’il remplit les 
deux mondes, III, 34, 1. Indra, comme on sait, esl un dieu 
qui « nait » et qui «grandit», VI, 38, 5, et cette « crois- 

1. Les memes formules sout appliquees au.\ Aevins, II, 39, 8; V, 73, 10, 
cf. I, 117, 11, et a d’aulres divinites, X, 4, 7, cf. I, 93, 6; 124, 13. 

2. Voir plus haul, p. 237 et 250. 

3. Le rapprochement de ces ipois passages montre bien que M. Grass- 
manix s’est trompeen faisant de ianvd^ dans le dernier, une epitb^te de ffird. 
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sance », qui ne s'arr^te jamais, est due, au moins ea partie, 
aux hymnes quilui sent adresses, cf. ibid., 4. II est devenu 
grand par la priere, X, 50, 4, cf. VI, 44, 8, Sa grandeur 
s’accroit quand la priere est faite en son honfteur, VI, 20, 3. 
Tout « adulte » qu’il est, les hymnes peuvent toujours faire 
grandir son « corps », VI, 24, 7, cf. I, 10, 12. 

Quelle est I’origine de cette conception, qui attribue a la % 
priere la vertu d’accroitre la force et la grandeur dTndra ? ■ 
Elle s’expliquerait, an besoin, par la conception parallele qui 
attribuait tres naturellement cette action au breuvage sacre, 
et par I’etroite liaison des deux elements essentiels du culte, le 
Soma et la priere. En fait, les m^mes formules mentionnent 
souvent a la fois T « accroissement » d’Indra par le Soma et par 
les prieres, II, 12, 14; VI, 38, 4; VII, 22, 7; VIII, 6, 21; 13, 
16 ; 84, 7. Co n'est pas tout. Les prieres, les chants qui ac- 
croissent ou fortifient Indra sent compares a des dots, I, 52, 
7; VIII, 87, 8, qui le remplissent comme un lac, I, 52, 7, ou 
comme une mer, I, 11, 1, cf. VIII, 12, 4 et 5. Les hymnes 
I’accroissent comme les rivieres accroissent la mer, VIII, 6, 
35. Ces dernieres formules semblent calquees sur celles qui 
oxpriment leseffets du breuvage sacre. Ajoutons qne I’hymne 
qui fait croitre Indra « en force » est aussi compare a I’of- 
frande du bcui’re, VIII, 12, 4’. Aux vers IV, 42, 6 et 
X, 89, 16, il est dit a la fois, des libations de Soma et des 
prieres, qu’elles « enivrent » Indra. Cette expression, appli- 
qu4e ailleurs encore aux prieres, VIII, 53, 1, pent etre 
expliquee directement, en ce sens qu’elles « excitent» Indra, 
in, 34, 1 et 2, ou, selon I’expression des vers VIII, 40, 10 
et 11, qu’elles !’« aiguisent ». Elle suggere I’idee quo les 
prieres exercent sur Indra une action morale, analogue a 
i’action materielle du Soma. 

Mais ces explications, bien qu'elles renferment sans doute 
une part de verite, paraissent insuffisantes pour rendre 
compte d’une conception aussi essentielle, aussi profonde- 
ment enracinee dans Tesprit des Aryas vediques, que celle de 
la toute-puissance de la priere en general, etparticuliereraent 
de son action sur le dieu guerrier.! II faut avant tout la 
regarder, ainsi que nous I’avons fait a Tavance^ comme une 
des formes de I’idee vedique de la toute-puissance du sacri- 
fice. Mais il est permis aussi d’en rapprocher la croyance, 

Cf. I. j). a83 et312. 

I’ius p. 235. 
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generale chez les peuples primitifs, a une vertu magique 
de la parole, des formules consacreesj C’est bien a cette 
croyance que I’auteur de I’hymne VI, 33 fait allusion quand 
il dit au vers MI : « Les prieres, les chants ne sauraient 
nuire a Indra; ceux-la seuls qui I’accroissent arrivent 
jusqu’a lui. » Les chants des /{ishis sont en effet quelquefois 
des incantations redoutables. Indra n’a rien a craindre de 
ces incantations quituentle demon, ou, plus generalement, 
I’ennemi. Sa puissance le soustrait a Taction des formules 
quand cette action doit Stre pernicieuse ; mais elle n’est 
pas telle qu’elle ne puisse s’augmenter encore par Tinfluence 
des formules qui conspirent avec elle. 

On sait d’avance Tusage que le dieu guerrier doit faire 
des forces nouvelles dont la source est pour lui dans les 
prieres qui lui sont adressees, comme dans lebreuvage qui 
lui est offert. Les hymnes Texcitent a vaincre, IX, 111, 3. 
Les chants le font triompher, VII, 31, 12. Ce ne sont pas 
seulement ses forces que le sacrificateur « aiguise » ; ce 
sont aussi ses armes qu’il met cn mouvement par des 
paroles, X, 120, 5. C’est pour qu’il tue Ahi que les pr^tres 
Tont « accru » avec leurs hym'nes, V, 31, 4, cf. VIII, 85, 5. 
Indra, « aiguise », « accru » paries hymnes, conquiert les 
eaux celestes, VIII, 40, 10, frappe le Dasa qui se croyait 
immortel et delivre les oaux qu’Ahi retenait prisonnieres, 
II, 11, 2, cf. 17, 3. Les exploits ordinaires d’Indra, 
Touverture de Tetable des vaclies, la victoire sur le Dasa 
et la delivrance du soleil et de la vache, sont encore aux 
vers VI, 17, 1 et V, 33, 4, quoique en termes moins 
precis, rapportes a Taction des hymnes chantes en Thonnour 
du dieu. 

Tout ce que nous avons dit des prieres des hommes s’ap- 
plique naturellemeiit aux prieres des dieux. Indra avait 
ete celebrd par les dieux quand il a tue Ahi, V, 29, 8, cf. 
VI, 18, 14. Tous les dieux Tavaient « accru, fortifie » 
pour ce combat « avec uue eloquence accompagnee do 
Soma », X, 113, 8. Au premier rang des pretres celestes qui 
accroissent la force d’lndra par leurs chants, il faut placer 
les Maruts, III, 32, 3, cf. I, 52, 15; V, 31, 10 et passim^ 
auxquels nous consacrerons une etude particuliere. Les 
hymnes qui aident Indra a delivrer les eaux se confondcnt 
naturellement dans le ciel avec la voix des eaux elles-memes, 
IV, 22, 7, ou, dans le langage mythologique, avec la voix 
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des vaches et des montagnes, VIII, 85, 5, c’est-a-dire avec 
lo bruit du tonnerre. 

Les formules qui celebrent les victoires reraportees, et plus 
geH^ralement les oeuvres accomplies par Inlira « au moyen 
des hymnes », II, 11, 15; III, 34, 1 ; VI, 30, 2, cf. VIII, 1, 8, 
a de la parole », X, 23, 5, ou, ce qui revient sans doute au 
mSme, « au moyen de la vache* >>, V, 30, 7, peuvent done 
s’entendre des hymnes celestes aussi bien que des hymnes 
terrestres. Enfin la priere, consideree comme I’instrument 
des victoires d’Indra, n’a pas ete seulement transporWe de 
la terre au ciol : elle a ete mise quelquefois dans la bouche 
d’Indra lui-meme. Indra chante des hymnes, X, 44, 8; 112, 
0, cf. I, 62, 1 ; 80, M6; IV, 16, 3; X, 105, 6, et en chan- 
tant il ouvre* « les portes », VI, 35, 5, sans doute les portes 
de ratable des vaches. C’est pour cela qu’on I’appelle le plus 
vi/pra, c’est-a-dire, d’apres le sens etymologique, le plus 
inspire des poetes, X, 112, 9. C’est sans doute aussi pour la 
raeine raison qu’il recoit, en divers passages, plusieurs des 
noms qui designent les pretres, et particulierement, outre le 
m(5me nom de vtpra, I, 51, 1 ; VIII, 2, 36 ; 6, 28 ; 87, 1 , celui 
de brahman, VI, 45, 7; VIII, 16, 7, et le titre par excel- 
lence des auteurs des hymnes, celui de vishi, V, 29, 1 ; VIII, 
6, 41 ; 16, 7. II faut considerer comme relativement tar- 
dives des formules telles que celle des vers X, 159,4 et 174, 
4, cf. ibid. 1, et X, 173, 3, ou il est question de I’offrande 
qu’Indra a sacrifiee pour acquerir sa haute dignite, etsur- 
tout celle du vers X, 167, 1, portant qu’il a conquis le ciel 
en pratiquant I’ascetisme Mais le mythe des sacrificateurs 
celestes prenant part aux combats d’Indra et venant a son 
secours avec leurs hymnes, ce mythe, dont nous reparlerons 
dans I’etude particuliere quo nous devons faire des rapports 
d’Indra avec les Awgiras et, plus tard, dans le chapitre do 
latroisieme partie qui sera consacre aux Maruts, parait re- 
monter a une haute antiquite, et nous n'avons aucune faison 
de croire qu’Indra ait beaucoup tarde a faire chorus avec 
ses compagnons, I, 100, 4; 173, 2, etc. 

On sait que la priere est souvent representee comme une 
vache. Cette figure a naturellement ete appliquec a la priere 

1. Voir ci-dcssous, p. 278. 

(jvinhkCf voir I, p. V (en note). Cf. ni yfwshayas, Val. 2^ 8 et 3, 8. 
3. Il faut avoir Tesprit prevenu pour chercher, comme Tont fait 
M. Gra.ssmann et M, Ludwig, une interpretation uaturaliste d’une expres- 
sion aussi connue que tnpas paritapya. 



adressee a Indra, IV, 41, 8; VIII, 24, 6; X, 104, 3, cf. 10'. 
Combinee avec I’idee que la priere « fortifie » Indra, elle a 
donne les formules oil le dieu est compard a un veau et les 
prieres a des Caches meres, VI, 45, 28, qui le lechent, I, 
186, 7; III, 41, 5, ou mugissent apres lui, VI, 45, 25; VIII, 
84, 1, cf. 77, 1. Les meres qui « avec laboucho » ont fait 
d’Indra leur « foetus », VIII, 6, 20, sent apparemment les 
prieres. La mere qui 1’ « annonce » au sage, II, 30, 2 doit 
avoir la m^me signification. 

II va sans dire que la priere, mere d’Indra, peut 6tre une 
priere celeste. Nous lisons au vers VIII, 6, 28, qu’Indra est 
ne « par la priere » sur le penchant des montagnes, au 
confluent des rivieres. Les prieres terrestres elles-raSmes 
rappellent ces vaches qui ont mugi a la naissance d’Indra, 
VIII, 59, 4, ces meres avec lesquelles il mugit lui-meme 
dans ses combats celestes, II, 11, 8, cf. VIII, 85, 5, e’est-a- 
dire les eaux de la nuee dont la voix, prototype de la parole 
humaine, et particulierement de la priere, n’est autre que 
le bruit du tonnerre. 

En tant qu’instrument des victoires d’Indra, X, 23, 5; 42, 
1, la pai'ole, la priere dovient une arme^ que le dieu aiguiso 
comme le trancliant du fer, VI, 47, 10 une fleche que lui 
apportent ses suppliants, cf. X, 42, 1, et qu'il doit diriger 
centre leurs ennemis. De la les « taureaux » duversi, 84, 
16, qui ont « des fleches dans la bouche » : ils ne peuvent 
representer que despretres reels, ou mythiques. Au vers Vlll, 
6, 3, ce sent les Kanvas qui, en faisant entendre leurs hymnes 
de louange, « disenl une arme sceur », cf. X, 8, 7 ; sceur peut- 
etre do la foudro comme ailleurs les prieres semblcnt etre 
dites soeurs des aurores, VII, 72, 3. En tout cas, la foudro 
qu’Indra aiguise et porte dans ses mains est, au vers X, 153, 


1 . La vache qui « iiivoque » Indra ne peut etre que la priere. Au vers 
VIII, 88, I, r c( etal)le » vers laquelle on prie Indra de se diriger en ecou- 
tant les iiymnes parait l>ien etre I’etable des prieres. On peut identilier soit 
aux prieres, soit aux offrandes, les vaches dont il est question aux vers 
L 173, 8; III, 31, 11; VIII, 4, 8; 6, 19; 32, 22; X, 43, G. Q.iaiid la vache 
f mugit », I, l'^3, 3, elle ne peut guere representer que la priere. 

2. Cf, 1, p. 810 et 311. Au vers X, 120, 5, le poete se vaate seulement 
d’ « aiguiser » par sa priere les armes en meme temps que la « force » d'ln- 
dra. Nous yerrons aussi Trita frapper ie sanglier avec une priere a pointe 
de fer, X, 99, 6. 

3. Une formula analogue est appliquee aux Aevins, II, 39, 7. 

4. Ou simplement « sceur des dieux B,cf. VII, 23, 2, cf. VIII, 12, 31. Cr. 
encore « Tare frere » qu'Agni fait « bruler e’est-a-dire a qui il fait briiler 
les ennemis, VIII, 61, 4. 



4, expressemeat appeleeun hymne, aHa\ La « foudre », que 
les « chantres » mettent dans les mains d’lndrrf, I, 63, 2, 
ouqu’ils prennent en main eux*m^mes, II, 11, 4, pent done 
representer la priere, aussi bien que le Soma^. 

Nous avons vu que le Soma sert a Indra, non seulement 
d’arme, mais encore de monture. Des figures analogues 
expriment i’action de la priere sur le dieu. 

Tout d’abord, Indra est « mis en mouvement » par la 
priere, 1, 3, 5 ; III, 60, 5®, et recoitpour cette raison I’epithete 
hralimu-jula*. VII, 19, 11, developpee dans I’hymne 111, 34, 
oh elle se rencontre a u vers I, dans la formule equivalente 
duvers suivant: ... te,..pra jiitim iyarmi vdcam. Leshymnes, 
les prieres, les desirs des hommes ne sont pas seulement des 
« messagers » qui vont trouver Indra, X, 47, 7, ce sont des 
« cochers », I, 55, 7^ ; VIII, 84, 1, qui le conduisent, cf. VI, 
23, 8 ; VIII, 32, 23. Le dieu est queJquefois compare a une 
« roue “» que font rouler les prieres IV, 31, 4, cf. VII, 32, 
20 et VIII, 86, 12, aun « navire » que ses suppliants esperent 
attacker « au joug » de leur hymne, I, 131, 2, ou a la fois a 
un char®, cf. VI, 34, 2; VIII, 57,1, qui roulc au gre del’invo- 
cation, et a un cheval, cf. II, 32, 3; VM. 1, 5; 2, 5, que diri- 
gent les prieres, I, 52, 1. Au vers VII, 104, 6, Soma et lui 
sont compares a deux chevaux que la priere serre comme 
une sangle. 

Plus sou vent ce sont, par une figure moins bardie, les 
chevaux, les deux Haris d’Indra, qui sont atteles par la priere 
ii son char, I, 84, 3; VII, 23, 3, cf. I, 180, 7; V, 33, 2 et 3. 
Le poete se vante d’executer lui-m^me cette operation, cf. 
Ill, 35, 2; 50, 2, avec sa priere, I, 82, 6, cf. VII, 19, 6, avec 
son hymne nouveau, II, 18, 3. De hi I’epitliete vaco-yuj « at- 
teles par la parole », donneo aux deux Haris, I, 20, 2; VI, 
20, 9, cf. I, 7, 2. Elle ne signifie pas « qui s’attellent d’eux- 
m^mes sur un mot de leur maitre » , rnais bien « atteles par 


1. Voir I, p. 279, en note. 

2. Voir plus hauq p. 233. 

3. La meme chose est elite d’Indra et Agni, III, 12, 1, des Aevins, VIII, 
S>, 9; 42, 4. 

4. Cf. viftra jAta, autre epithete d'Indra, I, 3, .3. 

5. Voir plus haut, p. 228. 

6. La metne comparaison est appliquee ii d’autres dieux, IV, 1, 3; VlII, 
«4, 5. 

7 . Designees par le termed’ « attelages des hommes ». Voir, p. 283. 

8. Piishan est aussi attele comme un char A la priere, VI, 53, 1. Le pritre 
attelle les Aevins a son invocation, VI, 63, 4. 



la priere ‘», corarae une autre epithete qu’ils resolvent ega- 
leraent, brdkma-yuj, VUI, 2, 27 ; 17, 2, cf. I, 177, 2; VIII, 
1, 24, ou le mot signifiant ,« parole >» est reraplace par an 
terme plus precis signifiant « priere ». L’auteur du vers III, 
;35,4, insiste sur le sens de cette epithete en disant : « J’attelle 
avec la priere tes deux Haris qu’attelle la priere, « cf. VII, 
23, 3, et I’epithete vaco-ijtij est aussi developpee au vers 
VIII, 87. 9, dans cette forraule : « Ils attellent avec le chant 
au char d’lndra... les deux Haris qu’attelle la parole ». Ail- 
leurs, VIII, 45, 39, le piAtre se vante de « saisir » et, par 
consequent, de diriger a son gre les‘deux Haris atteles par 
la parole. Au vers I, 61, 16, les prieres elles»memes re- 
C-oivent I’epithete hdriyojana^, « servant aatteler les Haris j), 
rappelantlc nom de yojana, « instrument pour atteler », qui 
leur est donne au vers VIII, 79, 3, et la formula du vers 
I, 26, 13 : « Gotama, 6 Indra, t’a fait cette priere nouvelle, 
a toile dieu ancien, pour atteler tes Haris, hariyojandya, » 

La figure qui fait de la priere « un cocher » d’lndra me 
seml^le combinee avec celle qui en fait une arme du dieu 
dansQ’Jijmne X, 102. 

M. Grassmanu a completement meconnu le caractero 
mythique et le style intentionnellement enigmatique de ce 
curieux morceau. II en fait un « chant de Iriomphe apres 
le combat ». iJn giierrier nomrae Mudgala aurait remporte 
une victoire en compagnie de son epouse Mudgal&ni, sur 
un char traine par un taureau. Voiladeja des details assez 
inattendas. Mais que dire de ces traits du vers V : « Ils ont 
fait %iriner le taureau au milieu du combat, » et du vers X ; 
a On ne lui donne ni herbe a manger ni eau a boire », et 
« II dirige » ? Ce n’estpas tout encore. Si, au vers VI, nous 
laissons au mot nishpad son seul sons connu, nous trouve- 
rons que les excrements de I’animal attele au char a tornbent 
surMudgalani », cette femme de Mudgala qui aurait accom- 
pagne son epoux au combat. Mais le passage decisif est le 
vers X, dont nous n’avons encore cite qu’une partie, celle 
dont M. Grassmann lui-mSme n’a pas essaye d’attenuer la 

1. J'interprete de meme Tepithete mnno^yuj « attele par la peiisee », appli- 
quee aux chevaux d’Agni^ I, 14, r>, de Vayu, IV, 48, 4, cf. I, 51, 10, des Aevins, 
V, 75, 6, et au char de ces derniers dieux, VIII, 5, 2 (cf. VIII, 13, 26 ; IX, 
100, 3). 11 est dit encore du meme char, aux vers VH, 49, 5; VII, 09, 2, qu’il 
est attele par la pensee, et I’auteur du vers VIII, 5, 34 lui donne Tepithete 
anugdyas^ <i qui obeit aux chants ». 

2. Si on admet la correction dont il a ete deja question plus haut, p. 255. 
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bizarrerie. Ici, nous n’avons passeulement a signaler un lan- 
gage enigmatique ; nous trouvons une enigme, formellement 
proposee comme telle : « Qui a vu cela ? » Et quel est le pa- 
radoxe, faisant le fond de toute enigme, que le poete an- 
nonce ainsi : « Celui qu’ils attellent, ils le mettent dessus » 
(sur le char)* ; ils ne lui apportent ni herbe ni eau ; place 
au-dessus dujoug, ii traine en dirigeant »? Ainsi, voila un 
6tre qui ne mange, ni ne boit, et qui est tout ensemble attele 
au char et monti sur ce char, attelage et coclier, Le para- 
doxe, d’ailleurs, n'est pas nouveau pour nous. Nous avons eu 
deja I'occasion de citer cetto formule*, de larapprocher d’une 
formula analogue, I, 164, 3 ^ et de I’expliquer par une de 
ces combinaisons, cheres aux /hshis, de deux figures diffe- 
rentes appliquees a un meme personnage mythique. C’e.stainsi 
encore que, au vers VI de notre hymne X, 102, le cocher 
d’Indra * regoit I'epithete kccin, eveillant I’idee d’uu cheval 
« a la longue criniere » . C’e.st ainsi enfin que, au vers VllI, le 
taureau qui s’attelle lui-m^me au joug est represente « por- 
tant I’aiguillon® ». Agni, Soma, et les pr4tres auxquels Agni 
ot Soma servent de modeles, sont tour a lour des chevaux, 
des taureaux, ou, plus generalement, des attelages qui trai- 
nent ie char du sacrifice®, et des cochers qui le conduisent. 

1. Cf. V, 56, 8; 00, 2, et I, ;15, 4 : 183, 3; II. 12, 8; 23, 3. 

2. 1, p. 229. 

3. 1, p. 148. 

C'est sans doute Indra qui est designe par le mot obscur kakardu : car 
c’est pou7' Indra que le taureau est attele en m^me temps que pour son 
favori Mudgala. C'est eans doute aussi Indra qui est celebre au vers IV, 
et non le taureau qui traine le char. I/epithete nmshkahkdra convieut 
tres bien a Indra qui est suhosrnmushka^ VI, 'lO, 3, et il n’y aurait pas 
dans le Hi g- Veda d autre exemple du moi bdhu dans le sens de « pied de 
devant ». Je fais de ktiUim^ non le sujet de eti^ rnais le regime de ivimhat ; 
ce n’est pas une « come » qui brise, c’est un « sommct « qui est bristi. 
L’ (( etang » que boit Indra est, naturellement, un etang celeste. 

5. Ashirdvin. II ne seinble pas que ce mot puisse signitier, comme le 
veut M. Grassmann, « obeissant a I’aiguiilon ». M. Ludwig parait cher- 
cher dans la forme ashirdvi un compose de vl « gouter » ; mais cette in- 
terpretation semble peu satisfaisante. Nous devons, dans un hymne d’un 
tour aussi evidemment enigmatique, chercher Ics paradoxes, au lieu de 
ies fuir. 

6. C’est ce char qui recoit, au vers I de notre hymne, Tepithete mithdkvita 
« fait de travers » ( ou mWulkvit « qui fait de travers (?) » ), cf. 1, 162, 20, 
T. Br., Ill, 7, 11, 5. Indra est prie d’aider le char du suppliant, m4me s’il 
ost defectueux, c’est-^i-dire d’exaucer son sacritice, meme si quelque faute 
a tHe commise dans I'accompiissement des rites. Le vers XII, d’apr^s lequel 
Indra triompUe, soil avec un allie male, soit avec un allie eunuque, fait 
]>out-6tre allusion a la m6me idee. Cf. encore la « mauvaise roue » du 
vers XI. 



En conibinant les dei^x figures, les poetes vediques en font 
des chevaux ou des taureaux montes sur le char, ou des 
cochers atteles eux-m^mes auchar qu’ils conduisent, et ils 
tirent de cette ^ombinaison une enigme qu’ils proposent 
comme one merveille a expliquer : « Qui a vu cela? » Ici, 
I’anitnal dontil s’agit, puisqu’il ne mange ni ne boit, doit 
representer Soma. Le trait du vers VIII, d’apres lequel cot 
a dpoux des vaches » (vers VII) « a pris des forces en voyant 
les vaches », convient aussi tres bienau breuvage sacre : 
on se rappelle les nombreuses formules concernant les rap’ 
ports de Soma avec les vaches. Dans le meme vers, les 
epithetes kapardin^, cf. VI, 55, 2, et ashtrdinn, cf. VI, 
53, 9, et 58, 2, donnees au taureau qui s’attelle lui-m^me, 
font songer .a.. Pitshan, dont nous constatcrons plus tard 
I’identifieation aSoipa] Enfin, I’etroite relation du breuvage 
sacre avec la priere explique celle que notre lijmne etablit 
entre, le taureau et Mudgalani. 

C’est en effet cette Mudgalani qui me parait y representor 
la priere. Deja dans I’hymne X, 86, nous avons cru recon- 
naitre la priere dans le personnage d’lndrAni, qui recevait, 
outre ce nom, celui de "VVishAkapfiyi*. Epouse d’Indra, elle 
etait aussi I’dpouse de I’arai d’Indra, du sacriflcateur VrishA- 
kapi representant Soma. Or, le Mudgala de I’hymne X, 102* 
a tout Pair de n’etre qu’une doublure de Vrishakapi. Sou 
nom, probableraent identique au mot mudgara « marteau », 
diisignorait le Soma comme arme dlndra, tni sorte que, au 
vers IX, le Soma serait represente trois fois ; par le taureau 
dont il a ete question tout a I’heure, par la massue « com- 
pagnon de ce taureau », et par Mudgala lui-meme qui, avec 
cette massue, a conquis dans le combat des milliers de va- 
clies : les trois figures, au lieu d’etre reunies dans une com- 
binaison inonstrueuse, auraient la donne naissance a trois 
dtres ou objets distincts, quoique representant un seul et 
mdme etre mythique. Mudgalani serait done elle-meme une 
doublure do Vrishakapayi et representerait, comme elle, la 

1. Cette epithete ne saurait, en tout cas, convenir a un taureau reel. Le 
kapardin est necessairement un pretre portant la tresse de cheveux nomraee 
kaparda, cf. VU, 83, 8, ou une divinite iiturgique, ayant comme telle les 
attri bills des pretres. 

2. Voir ci-dessus, p. 281, note 5. 

3. Voir ci-dessus, p. 271 et note 2, 

4. II figure encore dans rAtharva-Veda, IV, 29, 6, comme un favori d’In- 
dra et de Varuwa. 
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priere a Indra dans son union avoc Soma, Or c’est, selon 
toute vraisemblance, cette mSme Mudgalani qui est appelee 
an vers II « le trait d’lndra, indra-sena'^ », en meme temps 
qu’elle y figure comme a cocher », cf. vers’ll. C’est la com- 
binaison quo nous avions annoncee. L’ « abandonnde » qui a 
trouve un epoux, au vers II, est sans doute encore Mudga- 
lani, la priere epousee par Indra Mais le detail etrange 
que nous avons releve au vers VI me parait impliquer encore 
une quatrieme figure pour la priere. Les a excrements » du 
taureau attele et courant avec le char, de ce taureau que 
nous avons vu aussi « uriner * » au milieu du combat, tom- 
bent sur Mudgaldni : le poete, ou plutot le faiseur d’enigmes, 
veut sans doute donner a entendre, par ce trait bizarre, que 
Mudgalani est placee au-dessous du taureau, c’est-a-dire, 
d’une part, comme au vers X, que le taureau attele est en 
mAme temps sur le char ou il fait fonction de cocher (et en 
effet le kecin, cocher d’lndra dans le m4me passage, doit 6tro 
notre taureau, gratifie d’une epithete du cheval * par une 
nouvelle combinaison d’images) ; d’autre part, que la priere 
est doscendue du role de cocher a celui d’attelage d’lndra. 

Ainsi que Soma, en efiet, les prieres ne sont pas toujours 
considerees comme dirigeantle char et les chevaux d’lndra. 
Klles sont souvent confondues avec le char ou I’attelage 
memo. Le poete envoie I’liymne a Indra ■’ comme un char, I, 
01, 4; il estl’artisan qui le lui « charpente ®», ibid., Y, 29, 
15, cf. II, 20, I. C’est ainsi qu’autrefois les /lyus ontfabrique 
pour lui comme un char la priere qu’on lui adresse encore, 

I, 130, 6, quo les Anus, en le celebrant dans leurs hymnes, 
out fabrique un char pour son cheval, V, 31, 4. « Nous 
avons », dit I’auteur du vers IV, 10, 20, « comme les Bhrigus, 

*1. Remarquez que Tarme (I’lndra, Send, est devenufi son epouse comme la 
priere, Ait-I3r. Ill, 22, et a etc identifiee a rndrdwi, T. S. II, 2, 8, 1. 

2. Au vers II, il est aussi question du vcaement de Mudj,^iilani, rappelant 
les parures que prend la priere pour plaire a son epoux Indra. Voir p. 2G8. 

3. A moins qu’il ne s’agisse Ja du nuag-e, cf. I, 64, 6 et V, 83, 6. Si le 
taureau est toujours Soma, son « urine » pent representer, avec la pluie, 
tons les dons qu’il « repand » sur la terre. La suite du vers conlirme cette 
interpretation : c’est « par lui >> que Mudgala a conquis des miJliers de/ 
vaches. 

4. Voir ci-dessus, p.281. 

5. Kt a Agni, I, 94, i. 

6. On « charpente » aussi des prieres comme des chars pour Agni, V, 2, 

II, pour les Acvins, V, 73, JO, et le char de ces divinites parait etre iden- 
lifie avec rh^mne au vers V, 7L H, cf. Ill, 58, 5. La priere est encore com- 
paree a un char au vers VII, 34, 1, cL X, 119, 5. On invite Agni a s’at- 
teler lui-mcme a la priere comme a uii char, X, 4, 6. 



fait de la priere un char pour Indra ‘ ». C’est par allusion 
alaindme figure qu’on dit «charpenter des prieres pour 
Indra ^ », VI, 33, 1 Ailleurs, la figure du navire remplaco 
celle du char : le poete envoie a Indra et Agni son bymne 
comme une barque pour passer une riviere, X, 116,9. 

D’autre part, I’hymne est compare a un cheval que le pre- 
tre rend pour lui poll et luisant (litteralement, oint) « avec 
la cuiller », c’est-a-dire avec rofirande qui I’accompagne , 
I, 61, 5. La m^me comparaison estimpliquee dans les pas- 
sages qui nous montrent la priere « caracolant » en sortant 
du coeur, III, 39, 1 S cf. X, 47, 7, le pretre envoyant a 
Indra une priere « aftelee par I’esprit », VIII, 13, 26, cf. 
IX, 100, 3 et IV, 23, 5, les pr^tres invoquant Indra pour 
qu’il attelle les prieres qui les sauvent, VII, 27, 1. Les che- 
vaux qui, selon I’etrange expression du vers V, 31, 9, doi- 
vent a trainer » Indra et Kutsa « par I’oreille'' », ne peuvent 
representer aussi que la priere comme la roue de char 
que les prfitres tournent (fabriquent) « a I’oreille d’Indra », 
cf. VIII, 86, 12. Les deux Haris d’Indra, que nous avons deja 
vus identifies aux Somas. le sent egalement aux prieres '. 
C’est « avec la pensee » quo les Tlibhus * ont fait les deux 
Haris HI, 60, 2, qui sont atteles par la parole, I, 20, 2. 

1. Le nom d’Indra est remplace par celni des Acviiis dans une formiile 
semblable au vers X, 39, 14. 

2. Et pour d’autres dieux, cf. 11, 2; III, 38, 1. 

3. Et (ju’on prie Agni de « preler attention a celui qui a un bon char 
111, 14, 7, qu’on attribue aux Acvins un char « eloquent » I, 112, 2 (cf. le 
navire eloquent, II, 16, 7, et le navire des prieres, I, 40, 7), et d’Agni 
qu’il « attelle » Thommage et qu’il le a traine », I, 05, 1. 

4. Dans le ineiiie passage, elle est consideree comme I'epouse d’Indra; 
mais ces combinaisons de figures disparates sont Ires frequentes. 

5. Litteralement « a I’oreille ». Mais le localif pent ici indiquer la « par- 
lie a moiris que le poete ait simplement combine les idees de « trainer » 
et « parler a I’oreille », cl. VI, 48, 16. 

0. C'est encore en ce sens qu’on dit d’Agni qu'il aide a atteler les prieres, 
I, 18,7, cf. X, 13, 1, ou qu’il attelle les chevaux qui a appellent » le mieux 
les dieux, YIII, 64, 1, qu’il est le « conducteur » {yanlviy cf. I, 1C2, 19,* X 
22, 5), des prieres. III, 3, 8, ainsi que Brahma?m.spati, IL 23, 19. Au versX, 
14, 4, est exprime le voeu que les formules « trainent )> Yarna sur le lieu du 
sacrifice. Le char des Acvins est traine par la priere, X, 40, 1. 

7. Cependant, au vers I, 54, 3, les Haris semblent opposes, en qualite de 
chevaux celestes au char de riiymne chante en rhonneur d’lndra, char qui 
est place « devant eux » et non derriere, |>arce que c’est la priere qui « agit 9 
sur les Haris, et non les Haris sur la priere. Ce serait la un de ces })ara- 
doxes auxquels se plaisent les /lishis. 

8. Voir plus bas, troisieme partie. 

9. lls ont fait aussi un char « de Jeur pensee w, mojinsas pari, IV, 30, 2. 
La meme chose est dite du kumdra du vers X, 135, 3, et le char de celui-ci 
u part de chez les pr^tres », ibid^ 4. 
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Le vers IV, 33, 10 parait plus explicite : « Les ^ibhus, 
avec leur sagesse, out fait de leurs hymnes deux Haris pour 
Indra, » Si Ton garde quelque doute sur la construction a 
adopter pour I’interpretation de ce dernier passage, on n’en 
peut conserver, selon moi, sur celle du vers II, 18, 7 : 
« Accours a mes prieres, 6 Indra ; prends-lcs loutes ^pour 
tes dem Haris (et attache-les) au joug de ton char. » L’hymne 
II, 18, serait d’aiileurs a citer en entier. II debate par le 
vers deja releve ^ ou le sacrifice est represente comme un 
char attel6 des le matin. C’estau vers III que se rencontre la 
formula egaleraent citee ou le poete souhaite d’atteler les 
deux Haris au char d’Indra avec son hymne nouveau. Nous 
y trouvons aussi les traces d’une preoccupation ordi- 
naire chez les sacrificateurs : « Que d’autres pretres, que 
d’autres sacrifiants ne te retiennent pas ! » C’est cette preoc- 
cupation qui explique les vers suivants ou Indra est invite a 
se rendre au sacrifice, traine par 2, par 4, par 6, par 8, par 
10, par 20, 30, 40, 50, 60, 70, 80, 90, 100 chevaux. Cette 
gradation est une surcneherc. C’est le poete qui augmentc 
successivement le nombre des chevaux du dieu, parce que 
ces chevaux, que tout a I’heure il se flattait sculement d’atteler 
avec son hymne, sont maintcnant identifies aux prieres elles- 
inemes. On connaitdeja la conclusion : « Prends toutes ines 
prieres pour tes deux Haris, et attache-les au joug de ton 
char. » Et I’autcur ajoute encore, pour ne nous laisser aucun 
doute sur sa pcnsee : « Car tu es ^ appele en beaiicoup de 
lieux ; raais que notre libation, 6 heros ! soit celle que tu 
gohtes ! » Peut-^tre faut-il encore interpreter de m4me d’au- 
tres passages qui invitent aussi Indra a vctiir, traine par 
des dizaines, des centaines, des milliersde chevaux, IV, 29, 
4 ; VI, 47, 18 / VIII, 1, 9. Citons encore le vers III, 45, 2, 
d’apres lequel Indra monte sur son char « a I’appel de ses 
deux Haris ^ ». On comprend maintenant ce que nous avions 


1. Je rappoi'tc vigvd, comme pluriel neutre, aux .prieres, hvnhmn. U.i iluel 
tie vicva serait bien etrange. Mais le meilleur argument en iViveur de inou 
interpretation est, ce me semble, Je jour qu’clle jette sur riivmnc entier* 
Voir la suite. 

Plus haul, p. 250. 

li. Litteralement « tu dois « et, par consetpient, v tu penx cHrc appele ». 

K. La variante de S. V. II, 3, 1, 14, 2, compare a II. V., Vill, 80, 12^ 
confirme Tassimilation des expressions abhisvare (oxyton) et aOhisvard (pa- 
roxyton'. Dans Tenigme du vers X, 117, 8, Je mot abhisvare a encore le 
meme sens. « Celui qui a quatre pied's va a Tapiud de celui qui n’a que deux 
picds », c*est-a*dire u la bete obeit a Thomme ». 
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annonce en traitant cle I’identification des chevaux d'Indra 
aux Somas, a savoir quc I’attelage liturgique du dieu, quaiid 
il n’est pas autrement designe, peut representer la priere 
aussi bien que le*breuvage sacre. 

Le nom qui designe le plus souvent les prieres, enfant 
qu’elles sent considdrees comme les attelages du dieu, est le 
mot niyut, et I'emploi metaphorique de ce mot est si frequent 
queTes“lexicographes lui donnent deux sens, celui d’ « atte- 
lage » et celui de « priere En realite, il n’a que le premier 
sens, et n’est applique aux prieres qu’en vertu de la figure 
mdme que nous etudions Cette observation faite, il suffit 
de renvoyer aux lexiques pour I’enumeration des passages ou 
les prieres sent ainsi nomraees Nous nous contenterons 
de citer les plus curieux. Au vers VI, 47, 14, le terme meta- 
phorique niyut est joint aux termes propres gir et brahman^ 
pour designer les prieres qui courent^ vers Indra comme des 
flots qui suivent leur pente. Aiileurs, III, 35, 1, c’est Indra 
qui est pri6 de venir « vers les attelages ». On souhaite que 
les attelages des hommes le fassent rouler lui-nidme comme 
uneroue, IV, 31, 4. Eiifin, la figure qui assimile les prieres a 
des attelages est si famiiiere aux /lishis, que, par un procede 
de style auquel j’ai donne le nom de « comparaison retour- 
nee * », on demandc ;i Indra d’ « atteler ■' ses attelages comme 
des prieres », VI, 35, 3. 

Il faut expliquer dans le meme ordre d’idees les epithetos 
tiklha-vdhas, VIII, 85, 11 ; X. 104, 2, gir-vdhas, I, 30, 5; 01, 
4; 139, 0; VI, 21, 2; 24, 0; VIII, 2, 30; 85. 10, brahma- 
cdhas, I, 101, 9 ; III, 41, 3; V, 34, 1 ; 39, 5; VI, 21, 0; 45, 
4; 7 et 19, sloma-vdhas, VI, 23, 4, donnees a Indra®. Le 
second terme de ces composes, ne signifle ni «of- 


1. C’est ce que veconnait M. Grassmann. Il faut seulement ajouter que les 
prieres iie sent pas seulement des attelages qui vont trouver le dieu, rnais 
qu'elles le conduisent au sacrifice ou au combat. Voir ci-dessous. 

2. Il va sans dire quo le meme mot peut designer les Somas, qui jouent, 
comme les prieres, le role de chevaux d’Indra. Memo observation sur le 
mot prai/njy designant au vers X, y6, 12, Jes « attelages des hommes » qui 
doivent trainer Indra. 

3. Les memes attelages n poursuivent » les Af vins, VII, 72, 1. C’esl ainsi 
que les « chants », qualifies do Haris, poursuivent Agni, VII, 5,5. 

4. Mmnoires de la Societe de linguUiifjUf, IV, p, US et 99. 

5. Sur I’emploi de la rociiie i/u^avtc ou sans?//, ])Our eveiller I’idee qui est 
exprimee par Je mot nif/ut, cf. VI JI, 5, 1.3 ct 19, (voir I, p. VI, e/i note> 

t). Kt a Agni, h 1-7, 8, a Indra et Agni, VI, 59, 10. Cf. encore I’epithete 
yajworvuhas, doniiee ii liidra, VIII, 12, 20, a Indra et Vayu, IV, 47, 4, aux 
Aevins, 1, 15, 11, aux Maruts, I, 8C, 2. 
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fraud© », comme I’entendent MM. RothetGrassmann, ni di- 
rectement « hymne de louange », corame leveutle Nirakta, 
raais bien « attelage * ». Les composes signifient done « qui 
a pour attelage riiymne, le chant, la prierdw. Cette inter- 
pretation me parait mise hors de doute par les rapproche- 
ments suivants. D’une part, on trouve a c6te des composes 
deja cites le compose sindhu-vdhas, applique aux Aevins, V, 
75, 2, et dont le premier terme signifle « rivieres ». De I’au- 
tre, nous voyons le superlatif vd/iistha « qui traine » ou « qui 
charrie le mieux » applique tour a tour au char des flibhus, 

VII, 37, 1, oudes Agvins, VIII, 26, 4, a I’hymne considere 
comme un char ou un attelage qui doit charrier ou trainer 
soit Indra, VI, 45, 30, soit Agni, V, 25, 7, soit les Aevins, 

VIII, 5, 18 ; 26, 16, enfin a la « riviere » qui porte les Aq~ 
\ius, ibid. 18. J’en conclusque, dansle compose sindhu-vd/ias, 
la riviere qui porte ces memes dieux est appelee leur atte- 
lage et quo, dans les autres composes de vdfias la meme 
figure est appliquee aux prieros, ou, plus generalement, aux 
elements du culte. Ces composes sent aussi des epithetes des 
pr^tres, I, 5, 1; IV, 32, 12; VIII, 12, 13; 88, 1, qui font 
de leurs prieres un attelage pour Indra, et au vers VIII, 
4, 2, on dit en meme temps de ces pretres qu’ils « amenent» 
Indra « avec leurs pinwes ». Les auteurs des vers I, 139, 6 ; 
VI, 59, 10, insistent egalement sur le sens des composes gir- 
vdkas, nktha-vuhas appliques a Indra, a Indra et Agni, en ex- 
primant le voju que ces dieux descendent « par I’effet des 
prieres ». Au vers I, 101, 9, I’epithete brahma-vdhas est rap- 
prochee de niyulvaul « qui a un attelage » et scmble lapre- 
ciser. Ailleurs, ce sont les pretres eux-memes qui sont com- 
pares a des chevaux, VI, 24, 6, en m6me temps qu’Indra re^oit 
I’epithete gir-vdhas « qui a pour attelage les prieres », ou bien 
lafigure du char et celledel’attelage sont combinees dans cette 
formule,!, 61, 4 : « Je t’envoie cet eloge comme un charron 
enverrait un char, — et des chants, a toi qui as pour attelage les 

1. Je prefere maintenant ce sens ^ celui de u char » auquel je m’etais pre- 

c^deinment {M ^moires de /a Societe de linyulslique, IV, 104, et note (J) 

sur tout a cause du vers IV, 4 4, 1, oii repithete girvdhaa estdoimee au char 
des Aevins, et a cause des composes vipr(i-vd has et nri-vdhas, doiit run,pos- 
i^essif, est applique aux Aevins, V, 74, 7, « qui out pour atielages les pr4- 
tres » (cf. I, 147), et I'autre, simple compose do dependaiice, est applique 
aux chevaux d’Indra eux-memes, 1, 6, ii, u qui sont rattelage du heros ». 

2. Y cotnpvh f/ojaa-vdhnsy III, 8, 24, 1. Citons encore le cotnj>ose 

favikUt-vdhas dans le passa^^e ohscur V, 18, 2 : on eii pent au moins rap- 
procher le vers VII, 37, 1, oii repithete anivihta est appliquee li un char. 
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chants. » Le mot vdhas est aussi employe en dehors des com- 
poses. Le vdhas avec lequel le mortel pienx « atteint » les biens 
qu’il desire, III, 11,7, est evidemment le v&has de la loi, c’est- 
a-dire du sacrifi<5e, VIII, 6, 2. II ne differe pas du vdhas quo 
les Kugikas ont fait pour Indra « avec leurs prieres », III, 30, 
20, c’est-a-dire des prieres eiles-memes. On dit en celebrant 
Indra « Puissions-nous faire un vdhas qui lui plaise ! » 
III, 53, 3, comme on dit : « Puisse notre hymne dtre celui 
qui le traine le mieux ! vdhistha, » VI, 45, 30. Enfin, I’auteur 
du vers X, 29, 3 se demande comment sa priere pourra 4tre 
un vdhas qui le fasse descendre. Dans tons ces passages, le 
mot vdha^ exprime la m^me idee qui est exprimee au vers 
VII, 24, 5 par I’infinitif I'a/te, de Ja memeracine vah : « Get 
hymne a ete attache au joug comme un cheval pour trainer 
le puissant Indra '. » 

II nous reste a citer la curieuse formule, deja annoncee 
plus haut^ , ou la figure qui fait de la priere un char ou un 
attelage d’Indra est combinee avec celle qui en fait une 
epouse du dieu. L’hymne X, 32, a Indra, ou elle se rencontre, 
renferme plusieurs enigmes, et le vers 111, a lui seul, en con- 
tient deux dont la seconde seulcment doit nous occuper ici. 
« Ccci », dit d’abord le poete, « me semble la merveille des mer- 
veilles, queleflls connaisse la naissance de ses parents ». Sa 
pensee est evidemment quepour« connaitre la naissance » do 
ses parents, il faut qne le fils y ait assiste, c’est-a-dire qu’il 
soit ne avant eux. C’est la un de ces paradoxes qui nous 
sont familiers. II rappelle le male, Agni ou Soma, a la fois 
fils ct pere des deux mondes Nous ne le relevons quo 
comme une sorte d’introduction au paradoxe suivant : « La 
femme emmene son epoux avec des chants ; c’est pour lo 
mari que le beau cortege nuptial est prepare. » Pour bien 
comprendre cette formule, il faut songer quele verbe vahaii 
et lo substantif vahatuli designent I’acte du mari emmenant 
sa nouvelle epouse. Ici, c’est, au contraire, la nouvelle epouse 
•qui emmene son mari. La traduction latine exacte serait; 
Uxor ducit marittim. Et quel est ce manage a rebours ? 

1. Il se poiirrait bien que le mot p/m cut la meme ctymologie et le m<5me 
sens que vdhas. On envoie les jn-ieres comme oha d Iruira, I, 61^ 1, et repi- 
there ohn-brakman. appliqliee aux pretres,X, 71, 8, rappelle Tepithete brahma^ 
vdhas : ce serait grace a cet attelage on a ce char de Ja priefe que les prtUres 
ainsi (jualilies devanceraient tous les autres* 

P. '■m. 

;3i Plus haut, pi Set 23. 
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Nous avons donne d’avance le mot de I’enigtae. La pitisadoxe 
resulte de la combinaison de deuif figures distinctes. Iapridre- 
epouae etla priere-char ouattelag6 d’lndra. Cftte combinaison 
est favorisee par unjeude mots sur t'a/i<i<iVdontle sens propre 
ost vehit, et sur la signification etyraologique de vahattilx. 
Cette interpretation qui me parait avoir pour elle, non pas des 
vraisemblances plus on moins grandes, maisl’^vidence mdme*, 
pourra servir de confirmation aux interpretations analogues 
qui ont ete proposdes pour Indrani et pour Mudgal&nl. 

Quandlesprieresattellentles chevaux d’lndra, ou quand 
elles jouent elles-memes le role de chars ou d’attelages, 
ce n’est pas seuleraent pour amener le dieu au sacrifice % 
I, 82, 6 ; 177, 2; II, 18 (en entier); III, 35, 2; IV. 31, 4; 
VIII, 2, 27 ; 17, 2, at passim, e’e.st aussi pour le conduire au 
combat, pour luL faire conquerir des richesses, I, 130, 6, pour 
le rendre triomphant, lui et son protege. C’est ce que nous 
avons vu dans le mvthe de Mudgalani, ;i la fois cocher, ca- 
vale et arme d’lndra. Au vers VI, 20, 9, les chevaux d’lndra 
« atteles par la parole » le conduisent, arme de la foudre, 
contre ses cnnerais. Citons encore le vers VII, 27, 1, dans 
lequel on demandc a Indra de prendre pour attelages les 
prieres « qui sauvent », VII, 27, J. Les hommes eux-memes 
comptent sur leurs prieres coiiinie sur des cavales avcc les- 
quelles ils pourront, en, compagnio d’lndra, conquerir tons les 
biens, VI, 45, 12 » Au vers VIII, 3, 15, les chants adresses 

a Indra sent compares a des chars toujours victorieux. 

1. Ajoutons encore que le vers 1 dont M. Grassmaim ineeonnait la 
liaison avec le vers 3 (en rejetanl ce vers comme interpole) . renffirino 
une figure apparteiiaiit au meme ordrc (Fidees : les chevaux d’lndra viennent 
avec des paranympbos, voi'uih (oxyton), trouver d’autres paranyniphes, 
rarnu^ que le jiarticipe abhi prasidatah designe comme des pretres occiipes 
au sacrilice, cl’. IV, 1,13. C^est qu’il y a un double mariage, celui du dieu 
avec la priere, et ceini des homines avec les I’aveurs du dieu (voir plus 
haul, p. 231, note 2). On prio en meiiie temps Indi a do gouLer deux clioses, dont 
line seule est nominee : ie breuvage sacre. L’aiitre est evidemment la 
priere in laquelle il va s’nnir. C’est encore ce dernier mariage qn' t ensei- 
gnent » les vaches, e’est-a-dire toujours les prieres (vers 4). 

2. Au vers X, 114, G, lo sacrilice lui-inemo est le char qu’on I’ait roulerau 
moyen de la rit* et du sfimnn, c*est-a-dire de la priere reciteo et de la priei*e 
chantee, considerees sans doute comme deux chevaux (on comme deux roues ?) 

3. L’auteur du vers VIII, li), 33 se vante, en honorant Agni, « d’atteler 
les richesses des hommes comme ses hyinnes », e’est-a-dire de les conduire 
oil il veut, comme ses hymnes eux-inSmes. (Voir sur ce passage I, p. VII, en 
note.) All vers X, 101, 2, le « navire w fait ]>ar les pretres, qui « avec ses rames 
fait traverser » les dangers, jiarait etre aussi la priere. Les incantations des 
iinpies ont pu etre, dans le meme ordre d’iclees, appolees des chevaux mal 
attclds, X, 4i, 7. 

BEKGAiONii, Ln lUdiyion vcduptc^ 11. 



Api# l«s forcjuks et les mythes qui font de la priere une 
arnie entre les aaias d’lndra on un attelage qui le porte, on 
pourrait piter ^ncore un grand nombre de passages qui lui 
rapportent pins ou naoins directement Thonneur des victoires 
quelle fait gagner au dieu guerrier, ou aux hommes, ses 
allies. Contentons-nous d’en signaler quelques-uns comme 
exemples. Les suppliants d’lndra esperent vaincre par lane, 
e’est-a-dire par le vers de I’hymne sacre, ceux qui ne rdcitent 
pas de n'e, X, 105, 8, et ils lui demandent de rendre le 
chantre vainqueur, I, 102, 9. Ce sont en efifet les invoca- 
tions, aussi bien que les offrandes qu’on lui adresse, qui 
assurent la victoire, Val. 5, 7, of. 6. La priere q^ue Vipva- 
mitra adresse a Indra protege la race des Bharafas> III, 53, 
12. D’apres le vers 2 de I’liymne X, 138 a Indra, c’estle 
chant conforme a la loi qui a fait feriller le soleil. On dit au 
meirie dieu, X, 112, 8 : « Tu as ouvert la inontagne, tu as 
fait que la priere a aiseraent trouve lavache. » Nous verrons 
que le chant des Marqts en son honneur repoit I’epithete 
wrifm/mntoma « grand tueur de Vritras», et que e’est par 
lui que ces dieux ont fait apparaitre la lumiere, VIII, 78, 1. 
C’est sans doute aussi comme representant la priere que 
-SarasvatlS recoit, au vers VI, 61, 7,1’epithete vritra-ghni 
w meurtriere des Vritras ». Beaucoup de formules analogues 
sont reservees pour 1’ etude que nous consacrerons a chacun 
des pretres ou des groupes de pretres mjthiques d’lndra. 

Ge qui prouve bien que les ^ishis attribuent une puissance 
propre a la priere, c’est qu’ils la demandent a Indra en 
m^me temps que la richesse, VIII, 6, 9, cf. 4, 6 et VI, 34, 
1 comme une sorte de moyen magique d’acquerir tous 
les biens L’auteur du vers X, 47, 3, deraande pareillement 
a Indra une rickesse composee de bonnes prieres et de ^ishis 
illustres *, cf. 4 et 5. 

Le Soma qui enivro Indra est devenu un allie du dieu. Le 
secours que la priere porte au dieu guerrier. III, 30, 10, cf. 
VI, 47, 15 ; VIII, 3, 15 ; Val. 6, 1, comme celui-ci porte lui- 
mdme- secours a la priere dans les combats, VIII, 37, 1, ce 
secours consistant en hymnes de louanges chantds par les 

1. Voir I, p. 327 et suivantes. 

2. Cf. encore Texpression arka-sdtiy I, p. 279, en note. 

3. Cf. plus haut, p. 253, les forumles qui demandent k Tlndra « I’ivresse ». 

4. Elle doit comprendre aussi les dieux (devet-vant, cL fjo-vnanU etc.) qui sont, 
en eff'et, la « richesse » de leurs proteges, (Cf. p. 233 et note 2.) 
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^ishis*, VlII, 13, 25, cf. 17, secours « ancien » , j 24, 
parce que la priere vient des anc6tres, 'cc nouveaii % Ifls 51, 
6, parce qu’elle est renouvelee par les prStres actaela, est 
symbolise par ralliance d’Indra avec B»-ihaspati bu Brahmanas 
pati «le maitre de la priere ». 

Indra est I’ami de Brihaspati, et c’est sans doute lui qui, 
sans ^tre nomme, est deja designe par ce titre au vers II, 
24, 1. On dit tantot qu’Indra, avec Brihaspati pour compa- 
gnon, a triomphe de races impies, VIII, 85, 15, tant6t que 
Brihaspati, avec Indra pour compagnon, a fait jaillirle torrent 
des eaux, ou, dans le langage mythique, a vide I’etable des 
vaches, 11, 23, 18. Dans les hymnes I, 62 (vers 3) et X, 108 
(vers 6 et 11), Brihaspati prend part ala conquete des vaches 
celestes avec Indra et avec ces compagnohs d’Indra, qui, 
nous le verrons representent comme lui la part du sacrifice, 
et surtout de la priere, dans les exploits du dieu guerrier. 
Enfin, Brihaspati ou Brahmaaas pati, comme Soma, forme 
avec Indra un couple invoque dans tout Thymne IV, 49, et 
dans diverses formules, II, 1^0, 4 ; IV, 50, lO et II ; VI, 47, 
20 ; VII, 97, 9 et 10 ; 98, 7 ; X, 100, 5 ; 164, 4, et on 
dit de ce couple que les eaux ne violent pas ses lois, II, 
24, 12. 

Comme Soma aussi, Brahmanas pati semble quelquefois 
purement et simplement substitue a Indra, en ce sens qu’il 
roQoit, dans des hymnes ou dans des formules ou il figure 
seul, les attributs essentiels du dieu guerrier. II est vainqueur, 
IV, 40, 1, non seulement de ses adversaires naturels, les cn- 
nemis de la priere, II, 23, 4 ; V, 42, 9 ; X, 182, 3, des impies, 
II, 23, 8, et generaleraent des ennemis propres des dieux 
liturgiques, tels que les Rakshas-', mais des ennemis de ses 
suppliants, qu’il secourt dans les combats, II, 30, 9 et 10 ; X, 
103, 4, cf. II, 23, 11 ; 24, 9; 25, 4, et aussi des ennemis 
propres d’Indra. Il frappo les Vritras, cf, II, 26, 2 ; X, 65, 
10, et brise leurs forteresses, VI, 73, 2 ; il fend la'montagne, 
VI, 73, 1, et son char, le « char de la loi « , recoit les epi- 
thetes gotrabhid et svarvid « fendant I’etablc w et « conque- 
rant la lumiere » , II, 23, 3. Il conquiert lui-meme les eaux 
et la lumiere, VI, 73, 3 ; il brise les Cambaras entre dans 


1. Litteralement u secours chanUs par les /?ishis ». (Voir p. 273, note 4 .) 

2. Plus bas, p. 307 et suiv, 

3. Voir plus haut, p. 218. 

4. Voir plus bas, p. 342. 



lamontagne pleine de tresors, en fait softir les vaches, fend 
Vala^ « avec la priere », cache I’obscurit^, fait briller la 
lumiere et jaillir la source ou se ddsalterent tous les dieux, 
II,, 24, 2-4 et 14.* 

Dans ces exploits, on lui associe comme a Indra une troupe 
de chantres, avec lesquels il brise lo reservoir des eaux, IV, 
50, 5, et qui s’emparent du tresor cache des Panis, 2, 24, 6, 
cf. I, 190, 6. Mais en sommej^Jle personnage de.Brihaspati 
n’ exprime toujours, comme le role attribue a ces chantres 
m^mes, que Taction dc la priere sur Indra.|Dans Thymne X, 
67, le Brihaspati qui, en compagnie des Xngiras (cf. vers *2), 
« detache les liens de pierrew, fait sortir les vaches des 
tenebres oii il cherchait la lumiere (qu’elles reprdsentent en 
m^me temps que les eaux), brise la forteresse celeste, tire de 
Tocdan Taurore, le soleil, la vache, etc. (vers 3-5 et 7), ce 
■v’ainqueur qui semble substitue a Indran’est, d’apres le vers P, 
que le pr4tre divin qui chante un hymnc au dieu guerrier, et 
c’est celui-ci qui, au vers 6, brise, en prenant Thymne pour 
arme, Vala^, le gardien des vaches, et fait pleurer le Pam ‘ 
en lui volant son troupeau. 


SECTION IV 


LE FEU DU S.4.CRIF1CE, AGNl 


Les offrandes et les prieres ne sont que la matiere du sacri- 
fice olfert a Indra. L’instrument de ce sacrifice, Agni, ne doit 
pas etre oublie dans Tetude consacree a Taction quo les Ele- 
ments du culte exercent sur le dieu guerrier. 

Il n’y a pas de sacrifice sans Agni Le sacrifice qu’Agni 
« embrasse », c’estra-dire sans doute, surveille, protege de 

1. Plus bas, p. 319 et suiv. 

2. Je ne crois pas que le personnage appele dans ce vers « notre pere », 
et donne comme, J’inventeur de la priere septuple qualifiee de bvihati, puisse 
etre autre que Brihaspati, Le mot ayitsya ii’y est pas un nom propre, mais 
upe epithete. Cette epithete, appli(|U6e crordinaire a Indra (Grassmann, .s’, ik) 
designerait ici, et probablement aussi au vers X, 108, 8, cf. 11> le maitre de 
la priere, 

3. Plus bas, p. 320. 

4. Plus bas, p. 319. 

5. Cf. I, p. 39 et suivantes. 
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toutes parts, arrive seul jusqu’aux dieax, I, 1, 4. C’est dans 
le feu en effet que toute offrande est sacriflee, I, 36, 6, quel 
que soit le dieu invoque-, I, 26, 6, cf. Ill, 50, 5. Agni est le 
maltre du sacrifice et de toutes les ofFrandes ; il a regu des 
dieux la charge de porteur d’oflfrandes, VII, 11, 4, cf. X, 
51 et 52 (en entier). Les dieux ne s’enivrent pas sans lui, 
VII, 11,1; c’est en lui qu’ils mangent I’offrande sacriflee, I, 
94, 3; II, 1, 13 et 14. Agni recoit directement les offrandes 
dans sa bouche, VII, 15, 1, qu’elles parfument, VIII, 19,24. 
II a la cuiller a la bouche, I, 12, 6; raais il est lui-mSme 
comme une coupe sur les levres des dieux, VI, 7, 1, ou, 
selon une figure plus commune, 11 est celui qui « fait boire les 
dieux avec sa langue », III, 57, 5, cf, 1, 14, 8 ; V, 26, 1 ; il de- 
vient la bouche et la langue des dieux, II, 1 , 13, d’-ou I’epithete 
agni-jihva « ayant Agni pour langue », souvent donnee aux 
troupes divines, 1, 44, 14 ; 89, 7 ; III, 54, 10; VI, 21, 11 ; 50, 

2 ; 52, 13 ; VII, 66. 10; X, 65, 7. 

Agni est en particulier I’instrument ndcessaire du sacrifice 
du Soma, cel4bre en I’honneur d’Indra. Pour que les chevaux 
d’Indra I’amenent sur le lieu du sacrifice, il faut d’abord, non 
seulement que le Soma soit prcsse, mais encore que le feu 
soitallurae, VI, 40, 3. « Toutes les fois», diten s’adressanta 
Indra I’auteur du vers III, 53, 4, « que nous presserons le Soma, 
Agni te sera envoyb comme messager». Et Agni n’annonce 
pas seulement a Indra I’offrande qui lui est presentee : c’est 
par sa langue que le dieu boit le Soma,. Ill, 35, 9 et 10 ‘; c’est 
dans le feu qu’Indra recoit lo breuvage sacre qui descend dans 
son ventre. III, 22, 1. Enfin, le sacrifice celeste est, a cet 
egard encore, semblable au sacrifice terrestre ; ainsi s’expli- 
que la formnle ou les dieux qui assiegent I’etable des vaches 
sont representes a la fois « attisant Agni » et « fortiflant 
Indra)), IV, 2, 17. Ajoutons que, d’apres les vers V, 29, 7 et 
8, Agni a, dans le sacrifice des dieux, cuit trois cents buffles 
pour Indra. 

Comme intermediaire de Taction exercee sur Indra par le * 
breuvage sacre, Agni etait naturellement appele a jouer 
aupres du dieu guerrier un role analogue a celui de Somh 
lui-m^me. Plus generalement, comme ministre du culte \ en 
qualite de hotvi de toutes les offrandes, X, 91, l,,il pouvait 

1. Dans le second vers, le poete suppose pourtant qu'Indra peut boire 
aussi u par liii-nieme » . 

' 2 . Voir I, p. 38 et suivantes. 
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symboliser Taction i ’ensemble du sacrifice surlesdieux, et 
particulierement sur Indra. 

C’est sans dout^ par un emprunt fait a ce dernier qu’il faut 
■expliquer les attributs guerriers d’Agni, le secdurs qu’il prete 
dans les combats, soit aux hommes, III, 52, 22 ; VIII, 91 , 3 ; X, 
69, 9 et 12; 128, 1, soit aux dieux, I, 59, 5, cf. V, 4, 6, VII, 13, 
2; X, 52, 5, qui marchent a sa suite. III, 20, 4, comme a la suite 
d’Indra, et surtout les victoires qu’il remporte ou fait rem- 
porter, non seulement sur les Rakslias ^ mais sur les ennemis 
ordinaires d’Indra, Vntras, III, 16, 1 ; VI, 13, 1 et 3 ; 16, 
34 ; VII, 1, 10 ; VIII, 19, 20 ; 63, 9 et 12, et Dasyus, I, 78, 
4; VII, 5, G, et qui lui font attribuer les epithetesun7ra/taH, 
I, 59, 6; 74, 3; III, 20, 4; VI, 16, 14 et 19, mitrahantama, 
I, 78, 4; VI, 16, 48; VIII, 63, 4, et dasyiihantama, VI, 16, 
15 ; VIII, 39, 8. Ces Vritras et ces Dasyus peuvent A,tre dans 
cortaines formules, et les premiers sont certainement a'u 
vers X, 69, 6, cf. 12, des ennemis humains. Mais le Dasyu 
Cambara, I, 59, 6, est bien Tennemi particulier d’Indra et do 
ses proteges Divodasa et Atithigva^. Lc Dasyu dont la perte 
fait le salut des dieux, V, 4, 6, no pent dtro aussi qu’un demon. 
Enfin, la formula qui nous montre Agni frappantles Dasyus 
a sa naissance, et en merae temps chassant les tenebros et 
conqudrant les vaches, les eaux, la lumiere, V, 14, 4, est 
tout a fait calquee sur cellos qui celebrent les exploits celestes 
d’Indra. L’auteur des vers VII. 6, 1 et 2, compare lui-mdme 
les exploits d’Agni « briseur de forteresses », cf. I, 149, 3 ; 
Vll, 5, 3; X,'45, 6, a ceux dudieu guerrier par excellence. 
Le vers IV, 28, 3, en nommant a la fois Agni, Indra et 
Soma, laisso cntrevoir la relation concue cntre le mythe 
d’Agni tueur de Da.syus et celui d’Indra :i« Indra a, frappe; 
Agni, 6 Soma, a brule les Dasyus avant le milieu du jour. » 
Dans un autre passage, X, 80, 2, on Agni est represente 
triomphant des Vritras, celui qu’il excite aw combat pourrait 
bien n’etre autre qu’Indra lui-meme. Enfin, au vers X, 52, 5, 
Agni, prenant lui-meme la parole, se vante seulement do 
mettre la foudre dans les mains d’Indra pour qu’il triomphe 
dAns tons les combats. Nous avons vu que le prdtre reel a la 
mdme pretention, et que la foudre presentee a Indra se con- 
fond souvent aVec le Soma qui Tenivre et le rend victorieux. 


K Voir plus haut, p. 217. 
2. Voir plus bas, p. 341. 
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Agpi, comme Soma, estun ami d’ladra, V, 29, 7, et forme 
avec lui un couple auquel sont adresses plusieurs hymnes 
entiers, I, 21 ; 108; 109; III, 12 ; V, 86; VI, p; 60; VII, 93 ;’ 
04; VIII, 38; 40, et nombre d’invocatioiis detachees, V, 45, 
4; 46, 3; VII, 35,.l ; X, 116, 9; 128, 9 ; 161, 4 et passimK 
Ce couple, dont la grandeur est celebree en termes magnifi- 
ques, I, 109, 6; V, 86, 2; VI, 59, 9; "^^II, 40, 4, doit expri- 
mer principalement la cooperation du sacrifice avec la force 
divine. Sans doute Agni repr^sbnte le soleil et I’eciair aussi 
bien que le feu du sacrifice, et certains textes attribuent ex- 
pressement aux deux personnages du couple Indra-Agni le 
mSme sdjour, X, 65, 2, ou les representent ensemble dans le 
ciel, ainsi que dans les autres parties de I’univers, I, 108, 7- 
12. Maisles formes celestes du feu elles-mdmes jouent, dans 
un sacrifice mythique, un r&le analogue a celui du feu ter- 
restre dans le sacrifice reel, et, en tant'qu’elles sont designees 
par le nom d’Agni, leur participation aux exploits d’Indra 
trouve son explication la plus naturelle dans I’ordre des idees 
liturgiques. Agni garde d’ailleurs si bien, dans son union avec 
Indra, son caractere du feu sacre, qu’eq prenant sa part des 
attributs guerriers de son allie, il lui communique lui-m^me, 
comme on le verra tout a I’heure, ses attributs sacerdotaux. 

En effet, Indra et Agni, confondus par-le prStre dans un 
m^me hymne de louange, VIII, 38, 4, sont squvent consideres 
comme n’ayant plus qu’une seule et m^me nature, I, 108, 3. 
Les traits de leur commun caractere sont alors empruntes 
pour la plupart au personnage d’Indra. Ils regoivent ensemble 
les epithetes imtralian, T, 108, 3; III, 12, 4; VT, 60, 3; VII, 
93, 1 et 4; VIII, 38, 2, et vrilrahantama, VII. 94, II. On 
celebreleurs exploits dans les vrilrahatya, I, 109, .5; X, 65, 2. 
Vainqueurs ensemble et tous deux invincibles, III, 12, 4; 
VIII, 38, 2, dans les combats, I, 109, 6; V, 80, 2-3, ils sont 
invoqu^s par ceux qui ont des guerres a soutenir, VI, 59, 7 
et8; VII, 93, 5; VII,, 40, 7; car celui quileshonoretriomphe 
de son ennerai, VI, 60, 1. Ils frappent les ennemis 4ryas et 
les ennemis Dasas, VI, 60, 6. Tous deux sont des « briseurs 
de forteresses », I, 109, 8, et tous deux portent a la main* 
I’arme par excellence d’Indra, c’est-a-dire la foudre, ibid.; 
VI, 59, 3; Vli, 93, 4. Ils ont ebranl6 les quatre-vingt-dix 
forteresses du Dasa, III, 12, 6, qui doit 6tre ici le d^mon. Au 
vers VI, 60, 2, ils s’emparent de. vivc force de la lumiere, 

1. Voir les citations qui suivent. 



des eaux, des aurores et des Yaches qui peuvent representer 
a la fois les aurores et les eanx. Ailleurs encore, noHs.les 
voyons ouvrir (Q^our qu’il s’ecoule) I’oceari a sept fonds, VII, 
40, 5, deliyrer les rivieres celestes prisonnieres , ibid., 8, 
frapperavec un marteau, representantlafoudre, le reservoir 
des eaux, VII, 74, 12, toujours pour en faire tomberlapluie. 

Quelquefois, c’est au contraire Agni qui prete au couple 
ses attributs propres, et, c’est la lo point important, ceux qui 
lui appartiennent en.jqualite’ de feu domestique ^ot de feu 
sacrd. Indra et Ag'ni re<jqivent ainsi en commun les titres, 
non seulement de maitres de la demeure, I, 21, 5, cf. 18, 0, 
mais de « pretres du sacrifice)), VIII, ;?8, 1. Iln’y a done pas 
lieu, au vers I, 108, 4, ou Tepitliete yaxlaruc leur est appli- 
quee, de changer, comme le fait M. Grassmann, la valeur 
ordinaire de ce terme, qui s’applique aux pretres ^ et signib'e 
« presentant la cuiller ». Le meme passage attribue a Indra et 
Agni cette autre fonctibn sacerdotale qui consiste a etendre 
le barhis ou gazon sacre^. C’est vraisemblablement comme 
representant la priere que Sarasvati les accompagne, VIII, 
38, 10, et I’auteur du vers VI, 59, 6 entend sans doute aussi 
leur associer cette femelle qui, sans avoir de pieds, devanci' 
celles qui ont des pieds, et qui « sort de la tbte parlant au 
iiioyen de la languc », e’est-a-dire encore la priere ■*. 

Les deux personnages du couple ne sont cependant pas 
toujours confondus. Dans les deux derniers vers de rhymiu' 
VII, 93, a Indra et Agni, Agni estinvoque a part comme vm 
intercesseur aupres d’lndra et des autres dieux, cf. VII, 30, 
3. Aux vei’s rO et 11 de riiymne VI, GO, adresse au meme 

1. ll est appUquo aussi aux poteaux du sacrifice, III, 8, 7, mais dans uu 
liymne oii ces poteaux sont appeles des dieux (vers (>), et par consequeni 
personnifies. Cest encore eu qualite de dieux liturgiques qu’ils recoivent uno 
epitliete reservee aux pretres, 

2. En disting-uant d’ailleurs de TAgni qui figure dans le couple, porson- 
nitie cn un prtdre, les « feux allumes » . 

li, Peut-etre en fait-ll leur mere. Cf. la mere des jumeaux, placee sur fox- 
treinite mobile de la langue, III, 39., 3, et la parole sacree, mere d'lndra et 
Agni, X, 125 I . (Voir plus bas.) C’est A tort que j’ai voulu ViiWanvs {M to Ires 
de la Societd de linf/mstiqiie ^ IV, p. 110, note 1) faire de vdvadat line forme 
personnelle (quoiqu’il y alt peut-etre des exemples du passage de rinteusil’ 
a la conjugaison* en (Cf. avAvagmito.^ Whitney, A SQ7iskrit graniDtay ^ 

1,015.) Mais je crois toujours que enraf en est une. Je ne vois pas bieri ee 
que seraitla « tdtequi marche », et il semble plus naturel de construire ccivut 
parallelement a agdt et t akramlt. L’accentuation de carat (et non plus, 
comme je Tavais propose, celle de vdvadat) exprimerait une sorte de subor- 
dination au verbe suivant. Peut-#tre est'-ce une faute du texte tout sim- 
plement. 
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couple, Agni etindra soht distingues, Fun coflsiae celui qui 
entoure le bois de sa flamme et noircit tout avec sa langqe, 
Fautre comme celui qui fait heureusement traverser lea eawx 
au rnortel qui Finvoque « en allumant le fdu ». Meme ed les 
represeritant montes sur un m^me char, I, 108, I, cf. VIII, 
38, 2, on parait leur faire suivre a chacun une direction dif- 
ferente : tel semble etre le sens de cette formule paradoxale, 
presentee du reste sous forme d’enigme, VI, 59, 5 : « 0 Indra' 
et Agni, quel inortel, o dieus-i peqt icomprendre ce pro'dige 
que vous accomplissez? Sur un aauKet meme char, Fun va 
attelant des chevaux diriges dariS le sens oppose (a ceux de 
Fautre). » Agni va de la terre au ciel chercher Indra; Indra 
vient du ciel sur la terre a Fappel d’Agni : c’est sans doute 
Fetroite relation de ces deux voyages qui est exprimde sous la 
forme bizarre qu’on vient de voir. D’autre part, quoique Indra 
et Agni aient « grandi ensemble », VII, 93, 2, quoiqu’ils 
soient freres jumeaux, on leur attribue deux meres differentes. 
C’csi, le sujet d’un autre paradoxe renferme dans le meme 
hymne que le precedent, VI, 59, 2 : « Votrc; grandeur, 6 
Indra et Agni, est vraimeut raerveilleuse ; vous avez le mSme 
pere, vous etes des freres jumeaux, et vous avez deux meres', 
dont Fune est ici, Fautre la, yamuv ihehamdlara ». Ces deux 
meres dont Fune est ici, Fautre la, rappellent les deux meres 
d’Agni, Funecachec, Fautre tou}ours presento Ilestvrai quo 
ce rapprochement meme suggere Fidee que deux meres ontpu 
6tre attribuees en commun a Indra et a Agni. Mais, en der- 
uiere analyse, c’est parce qu’il a deux formes qu’Agni a aussi 
deux meres, et il. est perrnis do croire que les deux jumeaux, 
fils de deux meres, etaient, au moius primitivement, chacun 
le fils d’une mere differente. En fait, Indra a une mere qui 
parait se confondre avec la mere cachee d’Agni*. Cette mere 
apului etre attribuee a I’exclusiou d’Agni, qui, par opposi- 
tion a Indra, n’aurait plus ete que le fils de la mere toujours 
presente, de la priere par exemple, ce qui n’emp^chait pas 
qu’ailleurs Indra et Agni fussent consideres tous les deux 
comme les fils de cette seconde mere, et ranges au nombre 
des couples de jumeaux qu’enfante la parole sacree, X, 125, 
1, cf. Ill, 39, 3. 

Nous reservons d’autres traits du couple forme par Indra 
et Agni pour la coraparaison que nous aurons a etablir eiitre 

■1. Plus haut, p. 71 et suivante.s, particuliMement 73 ot note 2, 

2. Ill, p. 105-106. 
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, eux et les A'gyins. Ceux que nous avons cit6s sufflsent pour 
montrer quo i’alliarfce d’Agni avec Indra, comme celle de 
Soma avec le m4ine dieu, symbolise surtout Taction ,du sacri- 
fice. La conceptibn qni a preside a la formation du couple 
apparait nettement dans la formula d^ja citde ou nous voyons 
les dieux m^mes, ou les ancetres divinises, pour accomplir 
leiirs exploits mythiques, « attiser » Agni et « fortifier » 
Indra, IV, 2 , 17. 


SECTION V 

Les sacrificateurs allies d’Indra et leurs ennemis 


§ I®'". — CoNSlDfiKATIONS OfiNlSIULES. — NOMS DtVEUS 

Pour considerer sous tous ses aspects Tidee de Taction 
exercee par le' sacrifice sur Indra, et, par Tintermediaire 
d’Indra, sur les phenomenes cdlestes, il nous Teste, apres 
avoir examine les formules qui cencernent le sacrifice ou 
les sacrificateurs en general, et les divers elements du sacri- 
fice, tels que le Soma, la priere et le feu sacre, a etudier 
un certain nonibre de personhages ou de families qui passent 
pour avoir recu du dieu des favours speciales, souvent 
.aussi pour lui avoir pr^te dans ses combats un secours parti- 
culierement efficaco, Les favoris d’Indra sent, d’apres la le- 
gende, soit les rbis ou les chefs puissants qui ont fait celebrer 
des sacrifices en son honneur, soit les ministres m^mes de 
ces sacrifices, les prdtres, les chantres, les poetes.lAu lieu de 
dire en termes generaux qu’Ihdra frappe les ennemis de celui 
qui presse pour lui le Soma, X, 42, 5, qu’il « a le premier 
trouyd les vaches pour le pr^tre », I, 101, 5, qu’il a « brise 
la montagne pour les chantres », VIII, 53, 5, enfln qu’il 
« a pour les pritres fendu le Gandharva*, dans les espaccs 
sans fond >>, VlII, 66. 5, les nshis ddsignent assez souvent 
par des noms propres les personnages qui ont joui de la pro- 
tection spdciale du guerrier divin. Ce sont ces noms propres 
que nous allons successitement passer en revue. 

Un bon nombre d’entre eux peuvent designer des person- 


1. Voir III, p. OB', 
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nages reels. Que le favori d’lndra devienne souyeat soa al- 
lie, ou pour papier le langage de la grammaire, que le dattf 
de son nom soit souverit, dans les fonnules que nous aupons 

citer, remplace par I’instrumental, il n’y a iPien laquipuisse 
etonner dans des hymnes dont les auteurs memos proposent 
souvent, comme nous I’avons vu *, leur alliance an dieu qu’ils 
invoquent. 

Cependant il ne fautpas oublier non plus qu’A.gniet Soma 
ont 4te concus eux-m4mes, tantot comme des prdtres *, tan- 
tot comme des allies ® du dieu dont Tun est 1^ breuvage fa- 
vori et I’autre Teehanson habituel ; que, mdme sous leurs 
formes celestes, ils ne sont pas toujours consideres comme le 
butin des combats livres par Indra, mais qu'ils gardent sou- 
vent, et leurs fonctions sacerdotales, et leurs attributs guer- 
riers, en un mot qu’ils contribuent, et contribuent par le sa- 
crifice, aux victoires dont le resultat est leur proipre d4lf- 
vrance en ra^me temps que celle des eaux ou des aurores 
Il parait* done possible que les pretendus favoris ou al- 
lies d’lndra ne soient souvent que des representants mythi- 
ques d’Agni et de Sonia, et I’analyse des legendes qui les con- 
cernent changera pour un bon nombre d’entre eux cette pos- 
sibilite en certitude. 

Les efinemis qu’Indra combat pour ses proteges, et avec 
eux, sont souvent aussi design^s par desnoras propres. Beau- 
coup d’entrqeux sont certaincment des demons que nousau- 
rions pu ranger a la suite de ceux qui ont eteetudies dans la 
derniere section du precedent chapitre, s’il n’y avaitpas eu 
avantage a les rapprocher des personnages auxquels la Id- 
gende a coutume de les opposer. 

Ces derniers d’ailleurs peuvent combattre des personnages 
mythiques sans, qu’ily ait la toujours une raison sufflsante de 
mettre en doute leur realite historique, et de les ramener i 
de simples representations du feu ou du breuvage saerd. Les 
premiers des dons que les hommes attendent d’lndra sont, 
nous I’avons vu, lalumiere et la pluie. Ces tresors cdlestes 
sont le prix des victoires que le dieu guerrier remporte spr 
les ddmons. Mais les,hommes, et surtout les prdtres, coneou- 
rent a ces victoires par leurs sacrifices, et si Ton se r^ppelle 

1 . Plus haut, p. 240. 

2. I, p. 38 et suiv., 184 et suiv, 

3. Plus haut, p. 2G3 et suiv., 293 et suiv. 

4. Voir p. 205. 
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en outre que le culte v4dique est uq culte esseqtiellement in- 
dmduel,on comprendrafacilement qu’un d^mon ait pu ^tre 
consider^ eorame I’ennemi particuiier d’un sacriflaflt ou d’un 
pr^tre. ‘ 

Enfin, ilest permis de croire, parlous mieux, il semble pro- 
bable a priori qu’ud certain nombre au moins des legendes 
dont nous entreprenons I’etude conservent le souvenir de 
guerres reel lesJ que non seulement les favoris d’Indra, naais 
encore leurs ennenais sontquelquefois des homniesi Cependant, 
mSnae alors, et oe ne sera pas la conclusion la moins in- 
teressante de notre etude, il faut a'econnaitre que les details 
de la Idgende, toutes les fois du moins qu’ils sont suffisam- 
ment circonstan'cies, suggerent! I’idee de combats celestes 
plut6t que de combats terrestres,')c*est-a-dirc que les evene- 
ments supposes reels sont en fC^t cas decrits avec les for- 
mules consacrees de la mytbologie. Ce sera un exemple a 
pouter a tons ceux que nous, avons donnes deja de I’assi- 
milation des choses de la terre acelles du ciel, et ce sera 
aussi la raison qui nous interdira, tout en admettant d’une 
faqon generate qu’un certain nombre de nos legendes doivent 
avoir un fondement historique , d’attribuer decidement ce 
caractere a aucune d’elles en particulier. 

Tons les proteges d’lndra n’offrent pas le mSme ini.ei’el, 
pour Jiotre etude. Il en est dont nous no connaissons gueri^ 
que le noiij. Tels sont Caryata^, I, 51, 12 ; 111, 51,, 7, Ruina, 
VIII. 4, 2, Prithi ^ x' 148, 5, Tuji, VI. 26, 4 ; X, 49, 4, 
Dirghanitha, .VM. 2,. 10, Pushtigu, Cruslitigu, Val. 3, 1, 
Prishadhra, Daqacipra, Val. 4, 2, etc.. On invite Indra a 
boire le Soma eorame il I’a bu autrefois chez eux, et a r6- 
compenser ses nouveaux suppliants comme il les a recompenses. 
Nous n'en savons pas plus long sur Adhrigu^ ; Indra I’a se- 
couru, VIII, 12, 2^ Paktha^, VM. 1, 10, est peut-etre le 
chef de la race des Pakthas, VII, 18, 7, qui sont raen- 
tionnes dans la description du combat de Sudas®. Ikshvaku 


1. Carydta, dont CaryAta descend peut-etre, est un protege des Aevins, 

, 112. 17. ^ ^ 

2. Qui est aussi un protege des Aevins, VIII, 9, 10, cl. 1, 112, 15. . 

3. Le mot adhrigii^ dont le sens parait etre « irresistible est une epithele 
appliquec, tant6t aux hormnes, tantot aux dieux (voir Grrassmann, Wairttn'- 

buch^ S.V.). 

4. Ainsi que les Alvins, I, 112,20; VIII, 22, 10. 

5. Kgalement protege par les Aevins, VIII, 22, 10, cf. X, 61, 1. 

6. Voir p. 364, 
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cst rest6 celebre commc , chef d’une dyiiaistie, et I’^pitibiMe 
revat « riche » qu’il re§oit au vers X, 60, 4, suffit 
pour le distinguer comme sacrifiant, yajmndm, des minis- 
tres du sacrifice. Daeavraja, Val. 1, 10 ,* est peut-dtre 
aussi tin roi on tin chef puissant qui h’aurait requ les faveiirs 
d’Indra que par I’interniddiaire de Vaga, Vdl. 2, 9‘. Ce dernier, 
dont le nom est ordinaireinent accompagne du patronym ique- 
Agvya, est en tout cas un prdtre qui a offert a Indra ® d’autres 
sacrifices pour un patron nommd Prithugravas Kdnita, VIH, 
46, 21 et S3. Ce sont encore des prdtres que ce G:auriviti 
« doiit les hymnes ont fortifi6 Indra », V, 29, 11, que ce 
Samvaram chez qui Indra 'a bu le Soma, Vdl. 3, 1, et dont 
1(! pere on’l’ancetre, Samvarana, etait lui-mdme un rishi, 
V, 33, 10, que ce Nodhas enfin, dont la priere, adress^e a 
Indra I, 62, 13, a ete assez efflcace, cf. I, 61, 14, a procure 
d’assez grands biens a ses patrons, pour que I’auteur du vers I, 
124, 4, croie louer suffisamment la munificence de I’aurore 
en disant: « Elle a fait apparaitre tous les tresors comme 
Nodhas. » Le caractere do Nipatithi, chez qui Indra a bu 
le Soma, et qui a etd protegd par lui, no differe sans doute 
pas de celui de Mcdhyatithi, dont le nom semble inseparable 
du sien, Vdl. 1,9; 3, 1 . Or Medhydtithi. est certainement en- 
core uupretre, vipra, IX, 43, 3, de la famille de Kawva*, 
VIII, 2, 40, qui a accompli les rites du feu, I, 36, 10 et 11, 
cf. 17, et du Soma, IX, 43, 3, en rhonneur d’Indra, Vdl., 3, 
1 , cf. VIII, 1 , 30 ; 2, 40 ; 33, 4, et* a 6te favorise par lui, 
VM., 1, 9. Le nom de Gogarya, autre prot6ge d’lndra^, Vdl. 
1, 10; 2, 10, s’il signifie comme nous J’avons supposed d6ja® 
« qui a pour fleclie la vache >'), e’est-a-dire « la priere », doit 
aussi appartenir a un pretre. J’en dirai aiitant du nom de 
Vrishagir « qui a un chant male ’ » , dont le d6pve patrouy- 
miquo desigue d’ailleurs au vers I, KX), IT^es chantres 


1. Cf. VIII, 8, 20, oil le secours lui Tient, non plus d'Indra, mais des 
Aevins. 

2. Et aux Aevins, I, H6, 21, cf. 112, 10; X, 40, 7. 

3. Et aux Maruts, 1, 64, 4. - . . 

4. Nous reservons Kanva pour le chapitre <le la troisieme partie qui sera 
consacre aux Aevins. 

5. Et des Aevins, VIII, 8, 20. 

6. I, p. 311,'' - 

7. Le mot « chant » (gir) etant leniinin en Sanskrit, le nom de Vnsh^ir 
nous donne peut-etre Ic mot de Tenigme du vers 1, 16 i, 16 ; « Celles qui 
sont des femmes, on m’a dit que ce sont des males. » 
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d’lndfa dont les floms particuliers sent iRijr^^va ‘ , Ambarisha, 
Sabadeva, BhayamAQa, Suridbag.! ' 

Parmi ces persoanages et d’autres du m^me genre, ceux 
dont la realitd ‘fiistorique est le pine vraiseinblable^ sent les 
rois ou ehefs qui flgurent dans les hymnes coraine les pa- 
troQS de certains pr^tres, et ces pr^tres eux-m^mes, par 
exeniple Prithuqravas (peut-6tre aussl Dagavraja) et Vaga 
Agvya. Plnsieurs de ceux dans lesquels nous ayons reconnu 
des prdtres paraissent mdrae dtre, ou les auteurs des hymnes 
ou ils %arent, comme Samvarana de rbymne V, 33, ou les 
officiants qui y sont invites (ou qui s’invitent eux-mdmes) a 
remplir leur ministere, eomme Nodhas au vers I, 64, 1 et 
Medhydtithi au vers VIII, 33, 4, cf. 2, 40. 

Toutefois, il faut se garder en general de confondre avec 
I’ancdtre de la race les pr4tendus descendants de cet ancetre 
qui sont souvent designes par le mdme nom. L’ancdtre des 
Vasish<has est certainement un representant du feu^ Les 
chefs des autres families auxquelles est attribute la compo- 
sition des hymnes vediques, Gritsamadas , Vigvdmitras, 
Bharadvdjas, etc., ou au moins quelques-uns d’entre eux*, 
pourraient bien dtre aussi des personnages mythiques. Les 
Gotamas, par example, sontune famille de rishis dont le nom 
est construit, dans plusieurs hymnes, a la premiere personne, 
I, 60, 5,; 78, 1, ou a la seconde, I, 79, 10, et qui ont honore 
les differents dieux, ibid.; I, 77, 5; 88, 5; 92,7; 183, o, 
particulierement Indra, IV, 32, 9. Les expressions tellcs 
que « Les Gotamas ont attcle les Haris d’lndra avec lours 
prieres », I, 61, 16; 62, 13,- cf. 63, 9; IV, 32, 12; VIII, 
77, 4, sont d’un usage courant pour les pretres reels. La 
hardiesse mfime de cette formule d’un hymrie aux Maruts 
« Les Gotamas ont, avec leurs hymnes, retopme sens dessus 
dessous I’urnc celeste pour boire », I, 88, 4, cf. 85, 11“, ne 


1. Si celui-la est identique k un protege des Aevins qui porte le menie 
nom, e’est, comme on le verra (III, j). 5 et suiv.), un persoimage mythique. 

2. Nous disoiis « vraisemblable n parce que les ckhifi-stuli ^ comme on les 
appeile, les louanges des rois ou plus genciralement des riches qui out 
geiiereusement retribue leurs pretres, pourraient bien dani^ certains cas 
n’^tre pas un remercirneut de Tauteur de riiymne ' a son patron, mais uue 
invitation qu’il lui adresse d’imiter la generosite des heros de la legende. 

3. Voir I, p, bO et suiv. 

4. La chose parait'certaine pour Atri, pour Ka^iva. Voir le chapitre con- 
sacre aux Aevins, 

5. Cf. aussi le vers I, 116, 9, qii les Aevins font couler les eaux pour 
Gotamaaltere. ^ 
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trahit pas necessjoremeat des aacStres mythiques.-Mais il 
serait tout aussi imprudent d’affirmer que ie p&re Gotama, 
dont la priere est r^petee par ses descendants, IV, 4, 11, et 
particulierement par V^madeva, auquel s6nt attribues les 
hymnes du Me,nrfala, cf. IV, 16, 18, a plus de realite 
que Vasish^ha, ou, si c’estainsi que la legende de ce dernier 
doit ^tre expliquee*, n’a pas ete confondu conime lui avec 
Agni. Sur I’ancdtre des Priyamedhas,autreschantrcs d’Iadra, 
VIII, 2, 37; 3, 16; 4, 20; 6, 45; 32, 30 ; 58, 8 et 18; X, 73, 
11®, nous avons une donnde de plus : il est compris au vers I, 
139, 9, avec les personnages incontestablement mythiques de 
Dadhyanc®, d’Angiras,.de Ka«va‘, d’Atri® et de Manu, dans 
une enumeration de flishis qui rattacbent la race humaine a 
la race divine, parce que, peres des hommes, ils sent eux- 
m4mes fils des dieux. 

Ce qui est vrai des families sacerdotales pent I’^tre aussi' 
des families royales. L’ auteur de Thymne V, 30, ou au moins 
de la danasluti qui le termine (vers 12-15, cf. A. V. XX, 
127, 1) enumere les presents qu’il a recus d’une famille de 
Ruqamas, et de son chef, le roi /finawcaya. Voila bien des 
personnages dont nous n’ avons aucuno raison de mettre en 
doute la realite historique. Cependant le nom de Ru§ama, 
designant sans doute I’ancetre de cette famille, et dont le 
sens etymologique est « brillant », se rencontre deux fois a 
cote de celui de Cyavaka, signiflant « noir », VIII, 3, 12 
et 4, 2, et une autre fois, Val. 3, 9, a cote de celui de Paviru 
qui est uu nom de Feclair®. Il semblebicn naturel de supposer 
que Rucama et CyaA^aka rcpresentaientprimitivement Agnieu 

1. Voir I, p. 45. 

2. Et des Acvins, VIII, 8, 18, 7G, 3, cf. .5, 25, d’Agni, I, 45, 3 et 4. 

3. Voir dans la troisieme partie le chapitre consacre aux Acvins, 

4. IfdcL 

5. Ibid, 

6. Cf. le derive ptwirava. Il iie faudrait pas sans doute abuser de la signi- 
fication des noms, ni des applications qui ont pu en ^tre faites a uri etre 
diviii. Cydvacva, dont le nom signifiant « qui a uri chevaE noir » s'expli- 
que fort bien dans uii ordre d’idees dont traitera le chapitre consacre aux 
Acvins, est un pretre actuel de ces dieux, VIII, 33, 11) ; 38, 8, aussi bien que 
dindra, VIll, 3(5, 7 ; 37, 7, des Maruts, V, 52, 1 ; 61, 5 et de Savitri, V, 81, 5. 
Venya, protege d'Indra, X, 148, 5, dont uii descendant designs par le patro- 
nymique vomyo^ figtire au vers 10 de Thymne VIII, 9 aux Acvins, porte un 
nom qui est domic comme epitliete a Soma, VI, 44, 8, et a B/'ihasp 9 .ti, II, 
24, 10, et n'en est pas moins un « mortel », X, 171, 3. Mais pour les per- 
sonnages qui nous occupent, ce ne sont pas les noms seals, c'est le rap- 
prochement de ces noms dans lesmtoes idrmulesqui suggere Tinterpretation 
inythique 
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Soma, sous lour forme d’eclair oU de soleil , tour a tour 
« noirs », c’^st-a-dire ckclies, et « brillants », manifestos 
dans I’espaoe visible. Ils sont devenus, dads la legende, des 
proteges d’Indra* VIII, 3, 12. Mais la formule du vers VIII, 
4, 2, cf. Vul. 3, 9, ou Indra estprie de quitter, pour le sacri- 
fice qui lui est offert, Rucama et Ojavaka chcz lesquels il 
s’eiiivre, aurait pu garder le meme sens que celles qui I’invi- 
tent a venir du ciel ou de I’atmosphere, et a fausser compa- 
gnie aux preparatours celestes du Soma, tels que Caryti/iavat, 
4rjika, Svarnara *, et d’autres que nous retrouverons plus 
loin. Svarnara est precisement rapproche de Rucama et du 
Oyavaka au vers VIII, 3, 12, dans une enumeration des pro- 
teges d’Indra. 

Les ennemis qu’Indra Qombat au profit deses proteges peu- 
vent etre purement mythiques, meme lorsque ceux-ci sont 
des personnages reels. II n’y a rien a dire du Varacikha, 
nomme dans Thyme VI, 27, dont la race est detruite par 
Indra (vers 4 et 5) dans Tinteret d’un Cayamana (vers 5), que 
Tauteur celebre commc son patroii (vei’s 8). Mais on peut 
remarquer, par exemple, que le nom de Mrigaya donne a 
Tennemi qu’Indra soumet a Crutarvan, X, 49, 5, probable- 
ment au meme CrutarAmn ,4rksha que Tauteur de Thymnc 
VIII, 63 (vers 4 et 13) parait celdbrer comrae son patron, 
n’est ailleurs employe que comme une epithcte des demons 
Pipru, IV, 10, 13, et Arbuda, VIII, 3, 19. Raji, tue par Indra 
pour un Pithinas qui doit etre plutot im ^ishi (a en juger par 
le patronymique paiihinasi qui figure dans la liitterature 
post^rieurc comme nom d’un ancicn inaitro), est rapproche 
dans le /tig-Vcda du demon Cumuri^ VI, 26, 6, et dans 
T Atharva-Veda des demons Rauhina et V/ltra, XX, 128, 13. 
Nous avons dejareconnu un demon dans Padgribhi'* qu’Indra 
soumet a Savya, X, 49, 5. 

Quelquefois, a defaut du nom de J’ennemi, c’est la nature 
de Texploit accompli par Indra qui trahit le mythe. Ce n’est 
certainement pas sur la terre que le diou a fendu une vastc 
montagne pour en faire sortir des vaches, VIII, 45, 30 : il 
est d’ailleurs vraisemblable que le Trigoka pour qui il a fait 
ce prodige * , et dont le nom signifie « qui a ‘un triple 

1 . Voir plus haut, p. 249 et I, p. i7G et 206-207. 

2. Voir ci-dessous, p. 350. 

3. P. 223, . . 

4. E( que les Af-vins out pareillement aide a faire sortir les vaches. u 

112 , 12 . 
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eclat » ^ n’est autre qu’Agni ou Soma. — Le nom de critra 
peut, comme on sait, designer Tennemi reel aussi bien que 
roniiemi mjthique : mais c’est bien Ahi-V|*itra qu’Indra a 
souinis a Purukutsa, puisque le resultat de la victoire a ete 
I’epanchement des eaux, I, 174, 2, ot la destruction de sepl 
forteresses, I, 03, 7, qui recoivent, aux vers I, 174,2; VI, 
20, 10, Tepitliete mradiy explicable seulement dans Tordre des 
phenoinenes naturels-. Quant a Purukutsa liii-meme, c’estsans 
doute un personnagc reel. 11 a eu un fils, desigtie parlcpatro- 
nymique pauruliulsj/a, V, 33, 8 ; VIII, 19, 30, ou paurukiUsiy 
VII, 19, 3, et portant le nom de Trasadasyu, qui a lui-mdmo 
donne un patronymique trdsadasyava. Le fils ou descendant 
do Trasadasyu est, aux. vers X, 33, 4 et 5, iiriroi dont Tauteur 
vaiite la liberalite. Trasadasyu lui-mdme, protege dTndra, 
VII, 19, 3; VIII, 30, 7; Val.‘ I, 10, et d’autres dieux^ est 
un roi, cf. IV, 38, 1, heros des ddnaslult des vers V, 33, 8, 
cf. 27, 3, et VIII, 19, 30, cf. 32. Mais la naissance de ce 
j)ersorinag('. est celebree dans une foriuule qui seinblo em- 
})runtee a. un ordre de mythes dont nous traiterons plus tard : 
Indra et Varuna donnant a la femme de Purukutsa, comme 
prix d’un sacrifice accompli par les a sept /{isliis », ce keros 
qualifie do tueur de Vritras et de a demi-diou », IV, 42, 
8 et 9, rappellent les Agvins donnant a une mere qui repre- 
scnte la pricu’o un fils qui represente lui-meme Agiii ou 
Soma k 

Los vers VI, 20, 4 ; X, 49, 3; 99, 9, nous font assister, on 
quelque sorle, a la naissance d'une formule mytliique pareille 
aux formules definitivement fixees dont nous teutons rin- 
terpretation. Un personnagc designe par le nom commun 
de « poete )) kavi, y figure a cote d'autres proteges dTndra, 
si bien que M. Roth et M. Grassmann se sunt dernande si 
k^ mot Amu’ n'etait pas la un nom propre. Les memos inter- 
pretcs n’hesitent pas a faire un nom proj)re du mot alka 
(jui semble designer, dans les deux derniors passages, ren- 
nomi dll kavi. Les trois passages s’cxpliqueut pourtant tres 
bien par le sens etymologique des mots. Indra a aide le poete 
a conquerir ITiyrnne ; il a frappe, conquis pour lui et pour 

1 . Le memo mot est ap{)liqiie comme (‘pitiKUe au char de Kutsa, X, 29, 

Voir ci-dessoiis, p. A'Mi et suiv, 

2. Voir plus haut, p. 211 . 

‘L D’Agiii, X. r», des Acviiis, I, 112, 14; VJIL 8. 21, ainsi (pie son filri 
on descendant. Vlli, 22, 7. 

4. Voir la truisieme partie, p. 470. 

IhaioAioNKj In Hrhii'utn icdiijncy II. 
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les hommes, 1' « enveloppe » des tresors celestes, disons 
iiiieux, I’enveloppe qui retenait le po(He lui-meme : car ce 
poMe qui ne ch^ite pas seulement, mais qui « est chante' », 
X, 99, 9, et qu’Indra « eminene » avec lui, ne peut (Hrc 
qu’un poeto celeste, Agni ou Soma sortant du monde invi- 
sible. 

Tel personnage qui figure dans centaines formules comme 
le protege dTndra est quelquofois soumis, livre par lui a d’au- 
tres. On pourrait croire que cctte diversite de traitements de 
la part du dieu est incompatible avec le caractere d’une 
legende inythique et ns pout s’expliquer que par les alterna- 
tives de succes et de rovers d’un personnage reel. 11 n’en est 
rien pourtant. Agni et Soma, allies dTndra dans ses combats, 
sent aussi le prix de ses victoires. Au vers VI, 20, 4, Indra 
frappe Tugra « pour Vetasu », et au vers X, 49, 4, il livre les 
Vetasu.s a Ivutsa ? C’est que, dans le premier cas, V^etasu est 
Agni ou Soma sous la figure d’un pretre, et quo dans b) 
second, les Vetasus sont les feux ou les Somas coiiquis. On 
verra que Kutsa lul-meme, doiit le caractere inythique ne 
peut faire I’objot d'un doub;, est traite d(i la meme maniere 
que Vetasu et les Vetasus-. Ce dernier nom figure d’ailleurs 
dans line troisieme formule qui parait decisive, VI, 20., 8 ; il 
y est compris dans une enumeration de personnages qu’Indra 
blit sortir « comme de leur mere », et qui ne peuvent etr«o 
ce semble, que des represenfants d’Agni ou do Soma nais- 
sant du sein de la mere celeste Un autre de ces personnages, 
Daconi ‘, est aussi donne ailleurs comme un poete, VI, 20, 4, 
qui a offert le Soma a Indra, X, 96, 12 (cf. da^'oiu/a, Val. 4, 2), 
et pour qui celui-ci a mis en deroute les demons nommes 
l‘anis^ VI, 20, 4. 

Les personnages cites jusqu’ici etaient ceux sur lesquels les 
hymnes nous ofi’rent le moins de donnees. Il est temps 
dhiborder des legondes plus riches en details significatifs ‘t 

1. Cf. L’Mveii; 2 ,’lo, ie boiteux et Texile (ini sont, f^riice ‘i jiiiJra, celelnvs 
(.1,'iiis tics hyinDOvS ilo louange, 11, 13, lisi ; IV, .30, 1(>. Ces iiiyllies sont reserves 
pour Lt comparaison d’lndiM et dos Aeviiis. Voir plus bas, dans ia troisieme 
parlie, le chapitre coiisacre aux Aevins, p. 

2. Plus bas, p. 337. 

3. Voir p. 85 et suiv. lla[tprocbez en outj*e le nom de Vetasu des einploi^ 
du mot relasa « roseau » releves a la page 95. 

A. Sur Tugra, voir III, p. lii et note 1. Lo mot Ibha ii’esfe peut-etre 
norn jiropre. 

It, ( T-d(hssou&’, f). 319. 

ti. Nous reservoijs pour Ic chapitre de la troisieme partie qui sera con- 
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Pour aller, comme il convient, <iu connu a I’inconnu, nous 
placerons en t^to de notre enumeration quelques personnages 
dans lesquels nous avons deja recounu des jrepresentants 
d’Agni. Le premier que nous ayons signale* est Angiras. Nous 
coramencerons done par I’etude des rapports d’A»giras, ou 
plutot des Aftgiras, avec Indra. 


11. — LkS A.\’(ilUAS UT I.KS I’IT/Os en (aiNEKAt,. — Saua.\i.4. 

Les I'aA'is et Vaea, i.kiks ennemis. 

Les forrnules qui celebrent les alliances d’Indra, non avee 
des personnages isoles, raais avec des groupes, avec d’an- 
ci(mnes families de pretres, offrent toutes entre elles la 
plus grande analogie. Cellos qui concernent particulieremeut 
les Aitgiras poiirraient presque passer pour le modele sur 
lequel ont ete calquees les autres. II y aurait eu peut-etre 
avantago a ne pas separer ces differents exemplaires d’un 
Illume type. Cependant, afin de garder, dans la revue des noms 
deja reconnus pour des appellations d’Agni, la distinction 
suivie une premiere fois, nous reserverons les Vasishlhas, les 
Bhn'gus, les Ucij, les /lyus, ct nous ne comprendrons dans 
I’etude consaerde aux A/tgiras que les passages mentionnant 
les peres et les anciens pretres on general, en y joignant seu- 
Iftirient ceux ou figurent les Navagvas et les Dagagvas. 

Les mots navayva et dmayva, (Ui efi'et, sont :i peine des 
noms propres. Nous avons reconnu"* qu’ils designent des 
groupes de neuf ct de dix pretres analogues a celui des sept 
pretres ou ilishis anciens. D’autre part, ils ne sont pas seule- 
inent rapproclies du nom dos Angiras, IV, 51, 4; X, 14, 6, et 
cela dans dos passages ou se rencontrent les details les plus 
caracteristiques de la legcnde fixee sous ce nom, comme le 
inythe de Sarama'', I, 02, 3 ct 4 (otl’liymne entier); Y., 45, 
7 ; X, 108, 8 : au vers X, 62, 6, ils paraissent n’etre que des 
designations particulieres des Angiras eux-memes *. 


8acre aux Aevins, les legerides oil ces divinites paraissent occuper une place 
]dus importante qu’Indra, et quelques autres meme oil Indra iiitervient 
seul, inais pour jouer iin r61e plus conforme an caractere ile.s Aevins qu'au 
propre. 

1. I, p. \1. 

2. V. i4:>. 

Voir plus bas, p, 3 III. 

4, Le nom de Vinipa es! aiissi dans uiie relation etroitc avec colui d'An 
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Cos Navagvas ot ces Dacagvas, ancetres, VI, 22, 2; 
X, 14,6, et ^ishis, X, 108, 8, instituteurs du sacrifice, II, 34, 
12,^)euvent passer pour des personnifications du feu. Le 
nom (le Navagvas est donne une fois aux flammos d’Agni, 
VI, G, 3, et nous I’avons expliquci \ ainsi quo celui dc 
Dacagvas, par la conception de neuf et de dix sejours du 
pretre mythique I’epresentant Agni ou Soma. 

Quant aux A«giras, leur origine ignee a ete sufflsaranient 
etablie. Ajoutons seulement que le nora d’Augiras par 
('xcellencc, augiraslama, est donne a Soma, IX, 107, 6, 
coraine a Agni, et qu’au vers X, 70, 9, Ics Angiras sent 
les compagnons de Tvashin, e’est-a-dire qu’ils ont pour 
chef iin personnage qui a ete qiielquefois identifie, com me 
A'/igiras, a I’Agni ou au Soma celeste^. 

Eux aussi sont des ancetres, I, 62, 2; 71, 2; X, 62, 2, 
et des pretres, VII, 42, 1, qui ont connu la premiere loi du 
sacrifice, X, 67, 2, d ce double caract<;re s’explique parfai- 
tement par des emprunts au personnage d’Agni ou de Soma. 
11s sont d’ailleurs appeles les fils du ciel, III, 53, 7; 
X, 67, 2, cf. 62, 6, (it figurent dans des enumerations a 
c('jte des .Idityas et des Vasus, VII, 44, 4, des Maruts et de 
Vishnu, VIII, 35, 14. On leur ofTre le Soma, IX, 62, 9, ot ils 
sont cel(5bi'(3s corame des dieux au vers III, 53, 7, et dans 
tout I’Jiymne X, 62. II est vrai que, d’apnis le premier vers 
de cet hymne, e’est par le sacrifice qu’ils ont acquis riminor- 
talite, X, 62, 1. Mais no. dit-on pas des dieux memes qin; 
e’est par le sacrifice qu’ils ont acejuis leurs droits au sacrific(i . 
1, 164, .50; X, 90, 16 ? 

Plus goneralement, les « anciens pemes », les Pitris, pour 
le.s appeler de leur nom Sanskrit, s’ils n’ont pas toujours 
ete des dieux, se sont du moins elev( 3 s au rang de convives 
des dieux, VII, 76, 4, cf. 5. C’est trop peu dire encore. Cn 
ciel qui devenait leur dernier sejour avait ete leur berceau, 
ou tout au moins le berceau de leur I’ace A la racine 
de lour arbre getmalogique nous devons toujours supposer 
quelqiie personnage analogue a Angiras, k VasislKha et 

giras, I, 43, i!; Ill, 5.!, 7, cf. \ III, 04, SetOetX, 14,3, II ii’etait san.s (liiiitc 
a 1 orii'ine qu’uiift epithote des sacrilicateurs ixiylhiques, et particuliereuicDt 
des A?ioipas, X, 62, 6, consideres comrae changeaiit de formes, cf. Ill, 38, 7 
et 1); X, 78, ;‘i, aiiisi qu’Agiii lui-meme. Vill, (14, et 0. 

1. P. I'l.i. 

\'»ir IIJ, j), 47 et 411. 

<>. ^ oir 1. ji. 31 et suiv. 
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aiix autres representants du feu ou du Sonia, comme, in- 
Ycrsement, dans les derniers rameaux des races qui portent 
les noms d’Awgiras, de Vasish«ha, etc., nous sommes forces 
do reconnaitre des families reelles. Sans doute, le caractere 
surnaturel des oeuvres qui sent souvent attribuees aux Pitris 
n’est pas a lui seul une raison suffisante de rogarder les 
personnages designes par co nom generique comme des etres 
purement mythiques ; car les Rishis vediquesvantentparfois 
en termes tout aussi hardis I’efficacite de lours propres sa- 
crifices, et les Pitris dont ils celebrent les prodiges sont au 
moins une fois expressement appeles des Pitris « humains », 
IV^ 1, 13. Disons raieux. Les formules memes ou flgurent 
des noms d’origine aussi evidemment mjthique que celui 
d’Angiras, pouvaient, dans lapcnsee despoetes qui les f<*pe- 
taient, exprimer I’cfficacite d’un sacrifice terrestre seiublable 
a ceux que celebraient encore les families reelles qui por- 
taient ces noms. II n’en reste pas moins etalili que les pre- 
miers A«giras etaient des representants du feu, et que les 
formules concernant les Pitris en general semblent modelees 
sur celles qui conservaient le souvenir d(' cc rnjtlie primitif. 
Dans les unes comme dans les autres, la crevanco a I’effi- 
cacite propre et absolue du sacrifice parait se confondra? 
avec la conception qui fait du feu, sous ses differentes formes, 
le pere et lo prototype dc tons les sacrificateurs terrestres et 
celestes. 

Nous avons deja cite ' un bon nombre do passages cons- 
tatant Taction que les pores on gcuieral, et les Av/giras en 
particulier ont exercee par le sacrifice sur les plienomenos 
celestes. Ils ont, par example, delivre les vaches aurores. 
Or Taurore a aussi brill e pour le Navagva et le Dacagva, 
IV, 51, 4, ct les Navagvas ont, par le sacrifice, coiiquis 
Tamitie de cette fille, X, 01, 10, cf. 11, qui est en memo 
temps Tamanto de son pure, ibid. 7, et dans laqindle nous 
avons reconnu une forme de la femello celeste cacliee, au- 
rore ou iiuee “. 

D’apres le vers IX, SO, 23, c’est Soma qui a « ouvert 
I’etable » pourlos A«giras. C’est par lui que les peres ancieris 
out accompli leurs oeuvres, IX, 96, 11, et fait sortir les 
vachos de la mentagne en la brulant, TX, 97, 39. Enfin, il 

1 . I, p, 13;} et suiv. 

Plus haul, p. 11'^. 
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est dit aussi dans une formule encore plus breve, que c’est 
par Soma que le Navagva « ouvre », IX, 108, 4. 

Mais ce Soma auquel les Navagvas et les Dacagvas out 
duleurs succej; est celui qu’ils ont offert a Indra en j joi- 
gnant des hymnes de louange, V, 29, 12, cf. I, 62, 4. C’esj 
en rendant ces honneurs au dieu guerrier, cf. VI, 22, 2, 
qu’ils ont ouvort I’etablc fermee des vaches, V, 29, 12. Ils 
ferment son armee et mettent en fuite les demons, I, 

Ils sent les amis avec lesquels Indra a ete a la recherche 
des vaches, a trouve le soleil qui sejournait dans los te- 
nebres, III, 39, 5, cf. 4, a brise lamontagne celeste, I, 62, }. 
Un echo alfaibli de cc mjthe se rctrouve encore dans la for - 
mule du vers VIII, 12, 2 : Indra, grace a rivresse produite 
par le Soma, a aide le Dagagva. Comme les Navagvas et les 
Dacagvas, e’est-a-diro comme les wit/’ et les pretres, lt ,s 
sept pretres, associes aux Navagvas au vers VI, 22, 2, onl 
accompli leurs exploits en compagnio d’Indra. C’est dans un 
hymne a Indra qu’ils sont celebres pour avoir fait sortir de la 
forteresso ou elles etaient prisonnieres les vaches aurores, 
III, 31, 5, cf. 4. Ils sont eux rnemes sortis dii ciel, « engen- 
dres par Indra », IV, 10, 3, comme la lumiere que leurs 
chants ont fait brillor, ibid., 4 : car ils se confondent, en 
qualite de representants du feu ou du Soma celeste, avec le.s 
phenomenes lumineux dont ils determinent I’apparition '. 

Dans d’autres formules, les allies ancions d’Indra, VI. 
21, 8, cf. 5, ceux qui ont « trouve en lui » tons les. biens, 
VII, 18, l,recoivent seulcment le nom geiierique de Pitris. 
Ou bien la designation est plus vague encore, en sortc qu’on 
ne voit plus ra^rne si les « conipagnons », X, 22, 11, h's 
« amis », X, 73, 5 et 6, avec lesquels il a accompli ses ex- 
ploits sont concus comme des ancetres des homines. Le nom 
nri donne aux personnages avec lesquels il a coiiquis, VIH. 
4(\, 8, ou selon I’expression du vers III, 31, 15, « engeii- 
dre » la lumiere, le soleil, Faurore et Agni, signific, non jtas 
« homme », mais « heros », et pourrait tres bien s’appliquer :i 
des dieux. Les amis « mugissants » avec lesquels Indra a 
gagne des richesses, I, 30, 10, les amis « Wanes » ou 
« brillants » avec lesquels il a conquis le soleil et les eaux, 
I, 1(X), 18, pai'aissent bien representor des phenomenes cd- 


1. Les flishis en compag-nie flesqucls Indra est invotiue au vers I, "i-L 
sont sans doute aussi les srpt /tishis. Mome observation sur les /fislu^ 
a tians le sejour desquels » Indra est (jeltd)re, X, 1, 
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lestes. Peu nous importe du reste; car c’est aussi par le sa- 
crifloe que les dieux concourent aux a>uvres dliidra De 
m^me que les ancetres reels se confondent avoc les ancetres 
mytliiques, les anccHres mjthiques sembleai ii'etro, dans un 
grand iiombrc do formules, distiiigues que par le noni de ceux 
des allies du dieu guerrier dans losquels domine le caractero 
divin. Les rapports que nous aurons a coiistaior entre Indra 
et les Maruts, par excmple, ressembleront singulieremont a 
ceux quo nous aliens reconnaitro entre le memo dieu et les 
Angiras. 

II est temps, on offot, d’en venir au sujet principal de ce 
paragraplio et d’dtudier dans ses details le mytlio deralliance 
des .Angiras avec Indra. Rernarquons d’abord qii’Indra est: 
lui-meme appele I’Angiras par cxcollenco, I, 100, 4; R>0, 

II rocoit ce nom, non pas comme Agni on qnalite do pore et 
de prototype, mais en qualite de cliel* et de patron de la 
troupe des A^igiras. C’est lui, on effefc, qui ouvro pour eux 
rdtable, I, 51, 3; 13*3, 4, qui fend la caverno ot fait sortir 
pour oux les vachos cacbees, VIII, 14, 7-8, cf. VIII, 52, 3. 
Bien entendu, les Angiras iront pas etd seulementlos bene- 
ficiaires, ils ont ete aussi los compagrions dos exploits 
d’lndra. Le dieu guerrier a fendii la cavorne, ouvort los por- 
tos aux vachos pour les fairo sortir de lour solidc cH-ablo, 
(c accompagne dos Angiras II, 11, 20; VI, 17,6. « Les 
jounos gens )) avoc lesquels, d’apres le vors III, 31, 7, a 
triomphe un Angiras qui paratt n’dtro autre qu’Indra, sent 
sans doutc la troupe morne des Angiras qui a ici abandonin'i 
son nom a sou cbor. Et comment les A>/giras ont-ils coopdre 
aux exploits d’lndra? (Test co quo plusiours formuios nous 
disent expr(^ssemont. Indra a ibiidii la cavorne et ouvoi’tlos 
forteresses de la moiitagne, II, 15, 8, brise los etables, IV, 
16, 8, viole los lois^‘ do la grande mer, X, 111, L delivre la 
plante (le Soma) avoc b? solei!, I’auroro et les vachos, I, 62, 
5, lorsqu’il a etd « c haute par les Angiras >). « Aprds avoir 
goutd leui's hymnes », il a void)) l(^s auroros avoc lo soleil, 

I, Voir ]). cto. JJ iaut rapprocher particulioreiuent dos forrmilos 

dtudioes dans co parayTaj)lio les vors X, 74, 1-4 siir lo cliant <le.s dieiix 
iiriniortcis qui, eii i!iv(){|ua.n(. Indra. ont fendu l\*tal)lo des vaoiietj, e*t. Jo v<n'.s 
IV, r), , 17 oil les dioux, a|)r«*s les pores, of. Hi, soid. ivprciso id.es assieg(‘ant 
I’oLablo des va.olies eii « ailisanl A^iii et fort.iliani. liidta.. » 

it, I’eiit-eiro est-ce lui ([vii esl desioiie, aux vers 111, :>1, 7: V. 4”), 7, par 
le nom d’Angiras. 

:J. Voir 111. p. 
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II, 20, 5. II a ouvcrt les portes des lorteresses « avec les 
Awgiras qui chantaient », VI, 18, 5. L’hymne X, 62 attribue 
directement les exploits d’Indra aux Awgiras, inais en lour 
donnant Indra pfcur compagnon (vers 7), et en ajoutant que 
c’est par le sacrifice qu’ils ont merite son amitie (vers 1). 
Ils ont ainsi fait apparaitre le tresor des vachos en fendant 
la caverne (vers 2) ; ils ont fait monter le soleil dans le ciel 
et ont etendu la terre (vers 3) ; ils ont fait sortir les vaches 
de I’etable (A’'crs 7). 

Comme on vient de le voir, c’est avec lours chants quo les 
Angiras ont aide Indradans raccomplissement de ses oeuvres 
divines. Si je comprends bien le vers 3 de I’hymne I, 121, 
dont le premier vers rnentionne deja les chants des Angira.s, 
c’est I’invocation « ancienne » de css ineines sacrificateurs 
qui a fait apparaitre la splendeur* rouge (de I’aurore), et 
c’est aussi cette invocation « puissante » - qui a fait la 
foudre, et I’attelage d’Indra, et qui aetaye le ciel. 

Indra lui-ineme imite ses compaguons. Nous avons sup- 
pose deja que le noin d’Angiras designait, au vers III, 31, 7, 
le chef ordinaire des Angiras dans lours exploits guerricrs, 
c’est-a-dire Indra. Or, cet Angiras est rcpresente chantanl. 
En tout cas, c’est bien d’lndra qu’il s’agit au vers VI, 35, 5. 
ou sont nommes, sinon les Awgir.as eux-inernes, du nioins 
leurs descendants, les /Ingirasas, et c’est par allusion a I’ex- 
ploit des Angiras, mais en substituant le chant du dieu a 
celui de ses compagnons, que le poete lui dit « Tu fends les 
portes par le chant », Utteralemenl « Tu dis-chantes los 
portes » 

Le chant des Angiras, qui, en raison du caractere mythique 
de ces sacrificateurs, peutse confondrc avec le inugissement 
du nuage ', VII, 42, 1, c’est :i. dire avec lo bruit du tonnorre, 
est le trait le plus caracteristique de lour legende. G’est a 
(mx quo les Maruts sont compares pour les chants qu’ils font 
entendre, X, 78, 5. Cost avec les chants des Angiras que 
les homines continuent a invoqucr les dieux, I, 107, 2, cf. 

1. /My. Cf. la splentleur <les Acvins, V, i<>, 8, et Agni, splencleur du 
harhis^ VI, 12, 1. LUteralemrnf « La splendour rouj.jo s’efel dirigt'O vers 
{nnkshat^ cf. VI, 40, 3 et Grassmann, .v. r,) riiivocatiou ». (’(’.la vache rou^’(‘ 
venanta I’appel des peres, IV, I, 16. 

12. Je sous-entends havaXi avec cf. /wrum TY/tY/h , VIll, 55, 5. Pour 

I’idee, voir plus haut, p. 278 et suiv. 

3. Voir I, p. V, en note. 

4. Le mot nabhanya parait derive d/un moi iinbhan synonyme dennhluii^. 
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127, 2. L’hymne que les pretres actuols adressent a Indra 
n’est qu’ime reproduction de celui des Angiras, I, 62, 1 et 2; 
II, 17, 1 ; III, 31, 19, et on en attend les mernes effets que 
les Angiras ont obtenu du leur, cf. I, 132, 4 '. 

Brahmanas pati, le a maitre de la priere », recoit le nom 
d'^ngirasa, X, 47, 6, cf. 164, 4, particiilieremont dans des 
passages qui celebrent ses victoires, IV, 40, 1. Brahmanas 
pati .ingirasa a fendu la montagne, VI, 73, 1, et s’est cmpare 
des vaches, X, 68, 2. Ce sent la des allusions evidentes a 
Texploit que les Anginas accomplissent par la priere. Dans 
riiymne X, 67, le « maitre de la priere » joue a la tete des 
Anginas un role analogue a celui d’Indra, fendant les forte- 
resses de pierre avec ces amis dont les chants retentissent, 
(vers 3, cf. 2; 7 et 8). Au vers II, 23, 18, il est lui-meme 
appole Anginas, et symbolise peut-(Hre la cooperation do la 
troupe entiere avoc Indra, qui est dans ce passage Tallie avec 
leqiiel Briliaspati a fait sortir les vaches de retablo^ et jaillir 
I’ocdan des eaux enveloppe dans les tenebres. Enfin il figure 
a la fois avoc Indra et avec les Angiras dans rhymne X, 
108 (vers 0; 8; 10 et 11). Cette etroito relation du « maitre 
de la priere » avec les Angiras est uu nouveau ternoignago 
do I’officacite attribute a. leurs chants. 

Done, lorsqu’on lit au vers I, 139, 7, que les dieux ont 
doiine une vache aux Angiras, et que ceux-ci lonttraite, il 
paraitra naturol do cherclier dans cette vache une represen- 
tation de la priere que les aiiciens pretres ont en effet recue 
des dieux memesC Enfin la meme interpi^etation so preseiitera 
aussi d'elle-meme pour im personnage fomelle qui figure 
souvent dans la legende des Angiras cornme cooperant a hiurs 
leuvres, et qui so nomme Saraina. 

Sarama a ete identifiee. taritdt a Tauroro, tantut a la nuee.. 
II parait certain qu’elle represente en effet la femelle celeste, 
sans qu’il soit possible ni utile de choisir entre les deux: 
formes principales de cette femelle. Mais ellene la represente 
que grace a un dtuloublement analogue a celui que nous 
avons plusieurs fois constate et que nous constaterons encore 
])our Agni et Soma ; elie la represente, non pas en tant que 
cette femelle est conquiso par Indra avoc les tresors qu’elle 
rouferme dans son sein, mais en tant qu’elle concourt elle- 
mome ala victoire du dieu et Taide a decouvrir ces tresors 
caches. 

1 . Voir I, p. 293. 
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Sarama a, sur le desir d’Indra et des Awgiras, trouve la 
nourriture pour « la descendance », I, 02, 3, apparemment 
pour la descendance de ces Awgiras, premiers ancetres des 
hommes, ibid., C’est, en effet, d’apres le vers I, 72, 8, la 
race liuraaine qui doit sa nourriture a la decouverte que fait 
Sarama.. Cette nourriture est le lait des vaclies trouvees, 
gra.ce a Sarama, par les A»j.giras, I, 62, 2, ou par Briliaspati, 
ibid., 3, ou dont I’etable ferinee a ete trouvee par Sarama. ello- 
rat^rae, I, 72, 8. Nous lisons encore aux vers V, 45, 7 et 8, 
que Sarama a trouve les vaches « en suivant la loi », qu’ello 
a trouve « par le chemin de la loi » les vaches dont la 
« source v est dans la demeure supnhne, c’est-a-dire dans le 
rnonde invisible. Aux vers 1-3 de rhvrane X, 108, ello est 
appelee la messagere d’Indra, ce qui nous donne le sens du 
vers IV, 16, 8, adresse au meme dieu : « Lorsque tu as fait 
sortir les eaux de la rnontagne en la brisant, Sarama a paru 
en avant do toi ». lit en effet, tout I’liymne X, 108 n’est 
qu’un dialogue entre les demons velours de vaches, appehis 
ici Pa«is, et notre Sarama qui vient, de la part d’ludra, leur 
reclaraer les vaches qu’ils out derobees. Elio a fait pour cola 
un long chemin, en traversant les flot.s do la riviere celeste 
appelee Rasa (vers 1). Ainsi, que les vaches en question 
soient les eaux, qui sent en effet exprcssdment mentiouneos 
au vers IV, 16, 8, ou, comme on pourrait tout aussi bien le 
supposor, les auroras, Sarama est distinguee des unes et de.s 
autres, puisque c’est ello qui vient les reclamer, ou, selon 
d’autres forraules, qui les decouvre. 

Dans les phenomenes de I’orage, cette distinction pourrait 
s’expliquer par celle de la nuee, ou des eaux qu’elle ren- 
hmme, et du bruit qui en sort. La voix du tonuerro est aussi 
yne forme de la femelle celeste, et, en tant qu’elle preceib' 
la chute des eaux, elle pouvait s’incarnor dans un person- 
nage qui decouvre leur rotraite, ou qui les reclame a leurs 
ravisseurs. En fait, Sai'arna s’avangait a la tote des paroles 
sacrecs quand elle a trouve la fente de la montagno. III, 31 , 
6, etle prototype des paroles sacrees est la voix du tonnerro. 
II est vrai que dans le meme passage, il est question d’un 
bruit que Sarama a reconnu la premiere, dans la dir<>c- 
tion duquel elle a marche, et qui ne pent etre aussi que le 
bruit dela foudre. C’est quo ce briiit, concu d'une part comme 
une sorte de formulc magique, modele do la priere humaim;, 
capable de decouvrir et de conquerir les vaches prison- 
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niares, I’a ete aussi da I’autra comme un mugissement de ces 
vaches elle-memes. Sarartia ne peut le representer que sous 
la premiere forme. Ses « beaux pieds », ibid., symbolisent 
peut-etre le rythrae de la priere, et le c'hemin « antique » 
qu’ello a suivi, ibid., cf. X, 108, 1, appele ailleurs, V, 45, 
8, le chemin « de la loi », doit etre le, chemin du sacrifice. 
On sait que le titre de messagere, qu’elle prend aux vers X, 
108, 2 et 3, a ete aussi donne a la priere des }lommes^ 

La priere representee par Sararaa ne sera d’ailleurs la 
voix du tonnerre que dans la mesure ou les Angiras seront 
cux-rnemos consideres comme operant dans le ciel, et ou 
les vaches qu’ils delivrent passeront pour des reprf'senta- 
tions des eaux de la nuee. Or, meme en qualite de repre- 
sentants du feu, la mythologie vedique pouvait tres bien 
placer les Angiras sur la terre oii le feu est descendu, et 
on a VII que les phenomenes sur lesquels s’exerce leur ac- 
tion sent souvont les phenomenes Jurnineux du matin. Nous 
dirons done quo Sarama symbolise d’une faqon geiifmalc la 
priere des A??giras dans les oeuvres qu’ils accomplissent 
avec Indra. laa seul hymne ou son nom figure sans etre 
rapprochd de ceux des Angiras et d’Indra est rhymne I, 72’‘, 
tout eatier consacre aux anciens sacrificateurs dont la 
troupe des Angiras est le modele, et cette liaison etroite du 
mythe des A/igiras avec celui de Sarama doit jiai'aitre a 
elle seule un puissant argument en faveur de I’interpreta- 
tion quo nous donnons du second, si J’on so rappelle que le 
trait le plus caraetdristiquo du premier est procisernent I’ef- 
ficacite d’un chant qui assure la victoire d’lndra. 

.\joutons que la ineme interpretation est encore naturelle- 
ment suggeree par le contexte ineme * do la plupart des 
hymnos ou figure Sar.ama. Presque tons renferment quel- 
qnes formules attrihuant a la parole saerde un role ana- 
logue a celui que nous y voyons rempli par ce personnage, 
et il semble que les auteurs, ayant encore conscience de la 
signification du mythe, aiont voulu en donner eux-raeraes 

1 , Voir 1, |). 21)0-2‘.H . 

2. Dnri.s riiymn« IV, 10, oii Saramii li^uro avec Urs A?^giras au vers 8, 
nous lisons au V(‘rs 7 que « la I.erre » a aitle la (budre «riii(lra. 

Elle y est nominee au vers s. 

i. 11 va sans dire (ju'en dehors de ces hymnes ou Irouyerait bien d'autres 
loriYiules a citer a I’appui de noire interpretation. Contentons-nous du vers 
X, M2, 8. d'apres lequel la priere a j’acilenicnt « trouve la vache » dans la 
nioutaene riuvc'vte par Indra. 
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I’explication. L’hymne III, 31, renferme dans son premier 
vers une mention de la priere sous la denomination do « fille 
de la fille » *, et chacun des cinq vers qui suivent le sixieme, 
consacre a Sarama « s’avangant en tete des paroles », rap- 
porte a I’efficacitd des prieres ou des chants les victoires 
remportees par Indra, designe lui-meme, a co qu’il semble, 
par le nom d’Angiras. Dans I’hymne IV, 16, on lit au vers 
3 que les sept pretrcs nes du ciel out accompli les rites en 
chantant, au vers 4 quo la lumiere a ete trouvee au raoyen 
des hymnes, au vers 6 que les Uc-ij ont fendu I’etable des 
vaches avec des paroles, et dans le vers mdrae consacre a 
Sarama (8), en merne temps que la manifestation de Sa- 
raraa en avant d’lndra, qinand il fend la montagne, on 
trouve mentionne 1(> chant des Angiras. Dans I’liymne I, 62, 
c’est encore aux hymnes de louange (vers 4 et 7), et parti- 
culierement a celui des A/«giras (vers 2, cf. 5), dontl’liymne 
actuel n'est qu’une reproduction, un rajeunissement (vers 1 
et 2, cf. Ill, 31, 1!)), quo sont dues les victoires d'Indra, fen- 
dant la caveime (vers 4), sepai’ant la terre et le ciel (vers 7), 
et la decouvorte des vaches par les Artgii'as eux-inemes 
(vers 2). Au vers 3, qui associe a Sarama, aux Angiraset a 
Indra, Brihaspati, « le maitre de la priere », le mugissemcnt 
des homines (des Angiras) male a celui des vaches, cf. IV, 
3, 11, rappelle ropposition des paroles que conduit Sarama 
au bruit dans la direction du(juel elle inarche. III, 31 , 6. 
La merne forraule se retrouve au vers 8 (cf. 7), egalemont 
consacre ;! Sarama, de riiymne V, 45, et nous lisons encore 
aux vers 1 et 3 de cet hymne que la montagne a ete fendue 
par les hymnes. La priere, reproduitc par les pretres ac- 
tuels, avec laquelle Manu et d’autres out vaincu leurs en- 
nemis (vers 6), cette priere qui s’est fait entendre dans les 
eaux, et avec laquelle les Navagvas ont triomphe (vers 11, 
cf. 7), y est appelee (vers 6, cf. 1), « la more qui a ouvert 
I’etable de la vache ». C’est elle aussi sans doute qu’avait 
reconnue la mere des vaches quand elle est sortie de I'etable 
(vers 2); c’est elle enfin qu’avaient entendue les eaux 
quand elles se sont approchees (vers 10), e’est-a-dire quand 
elles ont coule. Ou si ce n’est elle, c’est Sarama, qu’on 
voit aussi aux vers 7 et 8 trouver les vaches a par le chemin 
de la loi ». Mais il parait definitivement prouve par ces 


1, Voir plus haut, p. 111. 
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rapprochements que Sarama n’est elle-memc qu'une repre- 
sentation mythique do la priere \ 

Unc nouvelle confirmation de rinterpretation proposee 
pour Sarama nous est fournie par la ressemblance de 
personnage avec celui de Sarasvati qui represente incon- 
testablement la priere ^ Nous verrons tout a Theure que les 
principaux ennemis des Angiras et de Sarama sont les Panis. 
Or, Sarasvati triomphe pareillement du Pani, VI, 61, 1; 
corame Sarama trouvo la nourriture, Sarasvati trouve les 
rivieres pour la race humaine, ibid., 3 ; enfin, comme Sarama 
est la coinpagne des Angiras, Sarasvati est la compagne des 
ancetres designes par le nom generique de Pitris et monte 
avec eux sur un memo char, X, 17, 8, cf. 7 el 9. II y a 
d’ailleurs un rapport etymologique (nitre les deux noms, le 
mot mras, d'oii est deriv(i celui de Sarasvati, ayant la meme 
racine que celui de Sarama. 

Cette racine, dont le sens « aller, couler » ne semble pas 
par lui-meme bien caracteristique, a donne encore un mot 
mrcmyu qui parait avoir ete employe dans le meme ordre 
(I’idecs mythiques. Au rnasculin, il est applique, ainsi que 
le verbe denominatif Awany, a Agni, III, 1, 19, cf. X, 01 
23 et 24, ou a Indra assirnile a Agni, III, 31, 18, et aux an- 
ciens sacrificatcurs, I, 02, 4, cf. Ill, 32, 5; IV, 21, 6. Au 
f(3minin, il designe unc fomolJe mythique quo nous ne pou- 
vons nous dispenser de comparer a Sarama. Sara/iyu est mere 
de deux jumeaux, tant<it des Acivins, X, 17, 2, tant(>t do 
Yama, ibid,, 1, d’ou Ton pent conclure qu'clle est aussi mere 
do la s(Bur jumellc de Yama, Yami. Or, Sarama est pareih 
lernent mere de deux jumeaux, designes par le metro nymique 
mr(uneya, represent(3S comme des chiens, X, 14, 10, cequi a 
fait plus tard considerer Sarama elle-menne comme unc 
chienne, et comme des messagers de Yama, ibid., 12. Or, les 
deux ministres jumeaux d’un personnage dont le nom si- 
gnifie jumeau ^ so confondraient sans doute, si Ton pouvait 

1. ('omparez encore le vers 5 de I'hymne I, 104^ a Indra. Je crois que le 
mot nit/utf fominin, dont il n’y a pas d'autre exemple, a le meme sens que 
nilha, neiitre, et qu’il desi^^ne riiymne sacre. Nous obtenons ainsi une for- 
inule tout a fait analogue a celles on ligure Sarama : L’liymne, des qu’il a 
})aru, reconnaissant la deiiieure du Dasvu, s’est avanc<‘ dans cette direction. » 

2. Cf. 1, p. 32S. 

3. Cf. aussi 1'epithc‘te srisarpart {de la racine .vn);}, de la femelle raugis- 
sante don nee par Jamadagni, 111, 53, J.ietlb, qui ne peut etre que la priere 
de cet aiicien pretre. 

4. Voir 1, p. 



remonter a I’origine du mythe, avec ce personnage lui- 
meme, ou plutot avec le couple dont il faisait partie. 

Nous n’entendons pas pourtant identifier Sarama a Sara- 
njfi, mais plutot *les opposer I’uiie a I’autre. Les deux ju- 
meaux, representant peut-etre a I’origine les deux formes, 
celeste et terrestre, ou mieux encore , la forme cachee et la 
forme visible du feu, pouvaient avoir deux meres comme le 
feu represente par un personnage unique K En fait, nous 
voyons aux vers X, 17, 1-2, que Saranyu, mere de Yama 
etepouse de Vivasvat^, a urie « pareille ou, si j’ose le dire, 
line ii doublure que les dieux ont creee et donnee a Vi- 
vasvat, en m^me temps qu’ils la cacliaient elle-meme aux 
mortels. Nousy voyons encore qu’elle a abandonue ses enfants 
jumeaux. En un mot Saranyu cstune forme de cette mere ca- 
chee que differents textes opposent a la mere toujours pre- 
sente, representant roffrande ou la priere. J’ajouterai qu’elle 
est en meme temps une forme de la fille, identique en somme 
a la mere cachee, qui coritracte une union iucestueusc avec 
son pere car la formulc Ivashia duhilre vahatwn hvimdi, 
signifie tres vraiserablablcmcnt, non pas « Tvash/ri marie 
sa fille », mais « Tvashifri epouse sa fille w. Tvashin, le feu 
cache, se substitue a Vivasvat, le feu manifeste, comme 
epoux de la femelle celeste, e’est-a-dire qu’il la retient dans 
le monde invisible. Sarama, representant la priere, scrait 
done tout au plus, si Ton voulait in-sister sur ses rapports 
avec Saranyu, cette « pareille » qui la remplace comme 
epouse de Vivasvat. 

En tout cas, comme mere de deux jumeaux, elle rappelle 
encore la femelle yamasu « eiifantarit des jumeaux » qui 
« se place sur rextremite mobile de la languo. III, 3U, 3. 
e’est-a-dire toujours la priere ‘, la priere ancienne des pores, 
originaire du ciel, (d, qu’on continue a reciter da)is Tassem- 
blde du sacrifice, ibid., 2. Ce dernier rapprochement est d’au- 
tant plus frappant que les vers suivants du meme hymne ce- 
lebrent les exploits accoraplis par Indra en compagnie des 
Pitris, et particulierement avec I’aide des Navagvas et des 

1. Voir plus liaut, p. 71 etsuiv. 

2. Voir p. 1)8. 

3. Cette formule devrait done etre ajoiitee n ceJles qui out ete citees 
p. 109 et suiv. 

'i, CA, vers I de 1 hymno X, ISo, oil In. parole sacree sc declare Ja mere 
de dilVereiits couples fie dieux. 



Dacagvas dont nous avons constate I’dtroitc relation avee les 
Ang'iras, et rndrae avec Sarama. 

Les ennemis particuliers des Awgiras et de Sarama sont les 
Iranis. Le motpaai signifio proprement « ayare »jet designe 
rhornme qui ne fait pas de dons aux pretres, VI, 53,3; 5-7, 
cf. VI, 45, 3)1 et 33, ou qui n’offre pas de sacrifices aux dieux, 
IV, 25, 7;V, 34,7; VII, 6, 3 ; VIII, 86, 2. Mais on salt que 
les demons qui detiennent les tresors celestes sont aussi 
consideres comme des avares *. On ne s etonnera done pas 
que le mot /mnz designe egalement I’ennemi mythique Les 
Panis sont les gardiens avares des vaclies celestes, ou, cc 
qui revient au nienie, du beurre, qu’ils caclient, mais qui est 
trouve par los dieux, IV, 58, 4. Co niytlic est si bien fixe 
quo I’autc'ur du vers 1, 32, 11. comi»a,ro les eaux retenuos 
par Alii-A^ritra aux vacbos ladenues par b^ Pawi.' Pion on- 
tendu, c<'S vaches rfspresentont ellos-nnknes b's eaux ou los 
aurores. bllles sont derobeos au Pani par Soma, IX, 22, 7, 
cf. Ill, 2, par Soma accompagae d’Agni, 1, 63, 4, qui 
ouvro los portos des Pa?iis, VII, t), 2, (d surtout par Indra, 
X, 67, 6. Pour cot exploit, comnu' pour tous les autres, 
Indra einprunt*' le secours du sacrifice. Aussi dit-on, d’uno 
part, que Soma a triomphe du Pani avoc Indra pour com- 
pagnon, VI, 44, 22, (b^ I’autre qu’Indra a vaincu les Panis 
avec les paroles (sacreos), VI, 39,2. Enfin dans I’bymne X, 
108, c’ost Sarama qui viont reclamer aux I^’anis pour Indra 
et i)our les Angiras (vers 8 (4, 10) les vaches composant, 
avec des clicvaux et (rautres richesses (vers 7), le « tresor » 
(vers 2 <4 7) qti'ils gardent dans lamontagne celeste (vvrs7). 
On voit encore par le vers I, 8:>,, 4, que les Angiras out 
ti-ouvd les vaclies et b'S cbevaux du Pani, et rien n’empc'che 
d’identifier au riidine groupe de chantres mythiques la troupe, 
mentionnee dans un hymne a Brahmanas pati « le maitre do 
la priere », qui est parcillement entrde en possession du tresor 
cache des Panis, II, 24, 6. 

Un autre nom de demon qui figure souvent dans la legeude 
des Angiras est Vala, Co nom, a la verite, est miuivoque. II 
designe un « gardien » des vaches, rapprochedu Pani auvers 


Voir ]). 21S. 

2. Dans bien des cas^ nalnrf llement, rap})lioation rcste douteuse. Les 
/.trnus dompies par Indni par exeinplo, VI, 20, 4: 3:1, 2; VIll, lilL 2; j*), 10; 
X, 00, 0, peiivent n’<Hrc souvent ipie les euneniis de ses suppliants desi'^nes 
a sa colore par le nom d’avares equivalant k coiui dbmpios. 
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X, 67. 6, cf. VI, 3!>, 2, et qui « pleure ses vaches » ' quand 
(dies lui ont ete enlevecs par Brihaspati, X, 68, 10, cf. 5 ; 
6 et 9; mais il est aillcurs, III, 30, 10, construit en appo- 
sition avec I’expression vrajo (jo\\ « etable de la vache ». Son 
sens primitif parait etre eu elfet « enveloppc » ; il a du etre 
applique d’abord au reservoir invisible des eaux (dont I'uii 
de noms, phaliga, VIII, 32, 25, est deux fois rapproche de 
vala, I, 62, 4 ; IV, 50, 5) et des aurores, a la caverne de 
la montagne celeste, qu’lndra « ouvre » pour en faire sortir 
les vaches, II, 14, 3, etiln’est devenu le nom d’un demon 
que par une personnification analogue a celle que nous 
avons supposee pour Vritra ^ Ici, les differents emplois 
du mot nous permettent de constater effectiveraent le pas- 
sage de I’un a I’autre sens. Quclquefois le poete sernble les 
avoir en vue tous les deux ensemble. Vala, d'apres le texte 
meme qui I’identifie a I’etable de la vache, s’ouvre « de ]>eur » 
avant qu’lndra I'ait frappe, HI, 30, 10, et dans celui oil il 
est appele le gardien lies vaches, nous voyons Indra le 
<< fendre », X, 67, 6, cornme la montagne elle-memo'*. Natu- 
rellement, le choix reste a peupres libre entre les deux sens 
pour bien des passages celebrant le raerne exploit du dieu 
guerrier, I, 11, 5 ; 52, 5; 11, 12, 3; HI, 34, 10 et pour 
i’epithete vuiam-ruja « brisant Vala » qu’il reqoit en m4me 
temps que celle de vrilra-li/ukia « devorant V-ritra », HI, 45, 
2. Cette observation s’applique a la plupart des passages qui 
paraissent trahir une liaison particuliiaremont (itroite du 
mythe de Vala avec celui des A/tgiras, soit que les Angiras 
y soient representes fendant mix-memes Vala et laisant 
sortir les vaches, X, 62, 2, accornpagnunt Indra dans cettc 
expedition, 11, 11,20, et I’aidant de lours chants, II, 15, <S, 
soit que lespretres allies d'Indra roQoivent les nojns Equiva- 
lents de Navagvas et do Dacagvas, I, 62, 4, ou nmme ne soient 
(lEsignes par aucun nom propre, X, 138, 1 soit qu’adefaut 
des chantres eux-memes, les textes mentionnent seulemeut 
les chants, les paroles sacrees qui ont assure la victoire 
d’Indra, VI, 39, 2, cf. Ill, 30, 10, soit enfin qu’ils substi- 

1. La inline chose est dite du Fani, X, 07, 0. 

2. Plus haut, p. 201 . 

3. I<es vaches sont aussi coiisiderees comme la substance meme dont se 
compose le corps de Vala, X, Os, 6 et 9^ et Bntuispati les lui enleve comme 
on eiileverait la moelle des os, ibuL 

4. Le vers VlII, 2L 30 est obscur. 

>. Au vers 1, 11, o, ce sont les dieux qui viciinent au secours d’lH lra. 
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tueiit aa dieu guerrier le cj maitre do la prierc >», Brah- 
ma^^as pati (cf. X, ()S, 5; 6; 9 et 10 deja cites), accom- 
pagne, IV, 50, 5, ou non, II, 24, 3, d’une troupe de 
chantres. Aux vers VIII, 14, 7 et 8, il est dit d’Indra, 
delivraiit les vach<‘S pour les A/^giras, tour a tour qu’il 
brise Vala, et qu’il le penche vers eux. La seconde ex- 
pression no pent s’appliquer qu’au reservoir des eaux. Mais 
ail vers VL 18, 5, le Vala qu’lndra frappe en compagnie des 
A^i^giras qui chantent, a des forteresses : il est done personni- 
tie. Le vers meme ou Vala est appele le << gardien » des 
vaclies, X, 67, 6, fait mention, sinon expressement des 
A>/giras, au moins d'une trqupe de sacrificateurs celestes, 
cf. 7, qui lour ressemble fort. 11 est done permis de nommer 
Vala apres les Pa/^is comme un demon oppose aux A//giras. 


vj 111 . — AuTKI;s PljllSONNirjCATlOiSS DKJA IIBCONNI'KS d'Auni. 

Nous poursuivoiis renumeration des pretres ou ancetres 
mythiques qui ont etc deja ^ recounus pour des personniflea- 
tions d’Agni. 

Atharvan, qui a le premier fraye (littoralement a etendu ») 
les chomins par les sacrifices, et fait ainsi apparaitre le so- 
ldi, I, 83, 5, cf. X, 92, 10, figure parmi les proteges d’lri- 
dra, X, 48^ 2, parmi les anciens pretres du dieu guerrier 
doiit la prierc est roproduite par les pretres actucls, I, 
80, 16, “. 

Nous retrouveroiis plus loin, sinon Vasishfiia lui-meme, du 
nioins la famille des Vasishdias, en partic mythiquo comme 
son ancetre, dans la legende d'uii roi protege d’Indra, le roi 
vSudAs. 

Les Bhrigus ont honore Indra, VII, 18, VIII, 3, 16; 
6, 18 ; ils ont, avant les pretres actucls qui les prennentpour 
moddes, fait de leur priere un char pour Indra ^ IV, 16, 
20, et celui-ci cm retour a protege Blirigu, VIII, 3, 9 

1 . 1, p. 48 et suiv , 

isi. Au vers X, cl'. 8, le mot atharrnn desip;n(; sans doute un 

do la t'amille sacerdotale qui pretendait desceiulro (rAtharvau. Ce 
najj^o, nomme l^/ihaddiva, est le /lishi que nous avons vii (p. 24l)8’ii 
lui-meme a indra. 

3. Sur ce vers, voir plus luis, p. 364. 

4. Et pour les Aevins, X, 39, 14. 

•">. Second cxeinple, ornis par megartle, 1, [). oi2, du mol /j /tv i(/ii au singu- 
llKiOiAKiNK, Ll lit’liffl'ift rtidhfUC, 11 . “21 



Dansl’hymne X, 105, ou nous avons cru reconnaitre, a 
travers I’obscurite probablement intenlionnello du langage, 
des traces de I’identification des Haris d’lndra aux Somas 
leavers 6 et 7 peftvent ^tre entendus en ce sens qu’Indra, 
devenu, comme il arrive quelquefois - , un chantre, s('. 
serait fait a lui-mSme, de I’hymne celeste qu’il eiitonm' 
(prdstaut) avec ses compagnons, une foudro ■*, comme Mdkt- 
rievan *. II resulterait de la que Mataricvan a etc considere 
comme forgeant a Indra, ainsi que les pretres cn general, 
une foudre liturgique. En tout cas, Indra a bu le Soma chez 
Mataricvan, Val. 4, 2, ct il lui a donne des etables pleines 
de vaches, X, 48, 2. 

Les U^ij out « trouve Ja voie » en offrant le sacrifice a In- 
dra, etils ontparsa favour obtenu de grands biens, 11, 21, 
5, cf. X, 104, 4. Il a aide les Ucij ses amis, il a fait trioin- 
plicr leur hymns dans les combats, et ils out conquis les 
rivieres « Tune api’es I’autre », I, 131,5. Co dernier trait 
conviendrait bien a la descri])tion de Ja marche victorieuse 
des jlryas a travers I’lndus et ses affluents. Mais il n’y faut 
voir qu’un nouvel excmple de la confusion des combats ce- 
lestes et des combats terrestres, avec cette ])a.rticularite que 
c’est un detail des seconds qui parait avoir ete ici applique au.x. 
premiers. Les victoires des IJ^ij, ces sacrificatcurs immortels, 
III, 2, 9, cf. I, 60, 2, sont certainemeiit dees victoires inytbo- 
logiques. Au vers IV, 16, 6, on no pent douter quo les eaux 
deliveries par Indra en compagnie de ses amis les Ucij soient 
les eaux celestes, et les Ucij en « fendatit la puirro avs'C hiurs 
paroles », en « ouvrant I’etable pleine de vaches », cf. IV, 1, 
15 ; VII, 90, 4 ; X, 45, 11 y jouent exactoment le role ((ue 
nous avons vu attribuo aux Angiras, cf. ibid., 8. TaiS vaches 
re-nfermfies dans I'etable peuvent d’ailleurs representer les 
aurores aussi bien que les eaux, (it nous voyons cn clTot au 

lior. Le mot. yali , qui raccomj*ag‘nc dans uo passag-e et. au ver.s U, IK., 

desigrie peut-etre dtqa dans la yiensee de I’autour nnc I’ainille, uiie raue 
particuliere. Mais il pourrait bien aussi y etre pris eomine nom comiuun 
dans le sens re.ste (dassitpio d’ « ascete o. Je n’iie.sitc guere a lui tlonner cc 
sens au vers 7 de Tliymne X, 7:2 ; dans vet hyiniiu, plein do speculation.s 
tres avancee.s sur i'orijjdne des ehoses, on no pent, .s’etonner que les dieux 
occupes a organiser Je monde soient compares a des a ascotes », 

1. Plus haut, p. sioO. 

2. Y oir p. 277. 

3. CL p. 278. 

4. Et comme le /iibliu. Sur les /{ibhus, voir la troisieme partio. 

5. Dans ce dernier vers, en compagnie d’Agni, d'. IV, 1, 15. 
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vers III, ;>4, 1, iju'Indra a livre en compagnio des Ugij les 
combats danslesquels ila conquis lalumiere du jour. 

Lo nom dMyu est dorine k Soma, IX, 23, 2 ct 4; 04, 17 ; 
07, 8; 107, 14, cf, V, 43, 14*, aussi bien qu’a Agni, D’ailleurs, 
que les i^lyus, ou tout au moins le chef do leur race, repre- 
seiitent Agni on Soma, ils ont pu, a Tun comme a Tautretitre. 
joucr dans la legende le role de favoris et d’auxiliaires 
d’lndra. Et, en effet, Indra s’enivre de Soma chez Ayu, 
Val. 4, 1, et los ^tyiis sent celebres dans uri vers adresse a 
Indra, X, 74, 4, pour avoir accompli I’exploit attribiie aux 
/Ingiras et aux Ucij, c’est-a-dire J’ouverture de Tetable plcine 
(1(^ vaches. I/autour ajoute qu’ils ont trait la grande vache 
« aux raille torrents, qui ne met bas qn une fois et qui a 
braucoup (h flU » ; cetto vache ne peut etre naturellement 
que la vache celeste, aurore on num?^ Los .lyiis eux-memes 
sont compris, au vers Vlll, 3, 7, avec les /iibhus et les 
Uudras, dans unc enumeration des groiipes de pretres my- 
thiqiios et celestes qui ont adresse a Indra leiirs hymnes de 
lonanges. 

Le caractere equivoque dVlju a deja ete signale'h Nous 
y revieiidrons a propos do Kuisa qui, comme lui, perd quel- 
quofois sun caractere do protege et d’alUe du dieu, pour n’etre 
plus que le butin de sa victoire, ou raeme pour devenir son 
ormerai. 

Au vers X, 49, 5, lemot vega designo un ennemi qu’Indra 
a souniis a Ayn. Mais il est possible qu’ici le rnot /lyu, 
qui designo, quelquefois des pretres reels^ ou merne Thomme 
on general suit pris dans ce dernier sens, ct que lo mot 
vcca garde sa signification conriue de cc famillo » ou a race 
de meme origino)). La formulc sorait ainsi equivalento a 
cellos qui celebrent les victoires reniportees par des .Iryas 
sLir d’autres Aryas 

Lo norn de descondaiits de Maim ou Manus est aussi, et 
ineme beaucoupplus souvent que celui de descendants d’-4yu, 
donne a tons les homines. Les noms de rancetre etant d’ail- 
Icurs quelquefois, comme celui d’Jyu, appliques purement et 

1 . Cette observation aurait pii trouver place deja dans la premiere partie, 

1, p. 188. 

2. Cf. dans ](* cliapitre de la troisieine partie consacrc aux Maruts, la mere 
vie ces dieiix, Pricni. 

3. I, p. 00. 

. 1 , p . 01. 

Voir p. 200. 
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siinplement a ses descendants *, et le singulier de ces noms 
jiouvant Stre employe dans le sens collectif a la place da 
pluriel, il est dans certains cas fort difficile, ou meme impos- 
sible de decider si le protege d’Indra est I’homrae en general 
ou le persoimage mythiquc quo I’analogie des autres chefs 
de race nous a conduits a identifier avec Agni. Les forrnules 
ou les mots manu, manim, sont opposes aux mots dasyu, 
ddsa, ont ete deja citees-. Nous avons vu“ qu'ils peuvent y 
designer, par opposition au Dasyu ou Dasa demoniaque, suit 
I’homme, soit I’ancetre rnytliique Manu ou Manus, et par 
opposition au Dasyu ou Dasa liumain , probablemcnt la race, 
des .Iryas^ Ailleurs, les ennornis de Manu, Manus, ou de 

1. Au lieu deii (Uu'ives mannvo, himiusha. 

2. 1, p. 70, ot II, p. 214. 

P. 214. 

4. Ou meme seulement ui»e pariie de ceite race. Liln eil’et , le vera X, so, 
0 oppose It-^s peu})les nes de Manus a ceux qiii sont ties de Nahtis (voir I, 
p, 08 ot note iJ), tout en faisaiit des uns ot des autros des adorateurs (TAg’ni. 
La race tie co Nahus, oppose encore a Manus ati ver.s X , 7, est dosignoc 

paries derives ndhusha eX iiafaishi/a, comme celle do Manus i’est 
par les derives rnanusho,, nuhmsh.a ot mo?iitshya : or le mot nahatiha ost 
egalemont oppose a HI, i'll \mA naliushifa au nom rneine 

de Maim, X, 0!1, 1, et la race do Naims n'eii est pas moins inise sous l;t 
jirtMecliou d^Agni, V, 12, (>, que Jes dieux liii ont donne pour chef, 1, 31, 11 : 
olle ii’eii iigure pas moins parmi celles (^ui jiressent ic Soma, iX, 88, •>,: 
IH, 2: en iin mot olio n’oii jiarlicijic pas moins aiix rites du (uilte vediqno. 
Sarasvati (ou Ja riviere de ce nom, co <(iii sorait uno indication geogrnphiijuc 
coiicordante), lui doinie son iait. Nil, O.j, 2. (fest en favtiir d’un nahns, 
c'est-a-dire sans doute d’lui dcsceiidaiit de Nahus (cf. remploi identi{|iu^ di’: 
Manu ot de Manus] quo le soleii et la lime sont invotpids au vers X, 1)2, \ :i 
(si Ton admet la oorroction Ires vraisomblahle de M. liolh (pnui nnhusfut). 
(Test encore un Nahus dont les libdralitcs sont cekd»reos ))ar rautour do 
riiymne 1, 122 (vers S; 10 et Llh et c'est .sans doute jiar allusion a la magni- 
lioeiico de cette race ou de sou chef, qu’lndra est ap[)ole plus Nahus quhin 
Nahus ou quo Nahus, X, 49, 8 , pout-etre mome lau-oit j^urtunent ot simplo- 
ment lo nom do Nahus, VI, 2G, 7. La pidid d'uii Naliusita est dgalemont 
loiido dans Jo vtu’S Vlli, 40, 27 a ^'ayu. Pout-etre done lo vers X, 99, 7 
doit-il otre entondu en co sons qu'Indra a hri.sd lc.s forteresses du Dasyu, 
« |)our Naims do iiidme qtihl a lance sa fldclie sur reniiomi a jiour Manns )- 
(voir 1, ]). 70, note I). Les a races de iSalius » ne paraissoiit pas etro non 
plus des races onueiriies au ver.s 10 de I’hymno a indra, I, 100, 11 en est 
autroment il est vrav dans d'autres forrnules adrossecs au iridmo diou, \‘l, 
•16, 7; VJIl, 6, 24, ou a Agni, Vll, 6, o. Au vers VIII, 8, 3, cf. V, 74, 3, la 
race des Naims parait etre au moius une trihii autre quo cello du .suppliant. 
Mais on sait quo les .Iryas etaient souvent en guerre entre eux. 11 est done 
permis de croire (ju’au vers VI, -2, 10, apres la formulo conimo u les enno- 
inis Dasas ot Jryas )i, le mot ndkusha designe e-ertaines tribiis particulidres 
des Jryas, cellos par cxemple ([ue nous avons vuos opposee.s dans plusiours 
passa.ges aux peuples ues de Maims. Les hvmnes coanaissent aussi deja lo 
nom d’un persoimage do la fainille d(^ Nahus, Yayati, dont les dieux. ont 
visitc le sacrifice, X, 63, J, et (jiic levers !, 31, 17 compreud avee Manus o( 
A/igiras paiuni les premiers ]>retres d’Agni. 
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riioinrae, ou de IMrva, sont designes par d’autros mots, par- 
ticuliererneut par le mot vritra, 1, 52, 8; 105, 8 ; II, 19, 4; 
V, 29, 7, dont nous connaissons aussi la doul)lo application, 
oil cncoroi par le nom d’Ahi, V, 29, 3, qui n’est donne qu’au 
demon. Indra' a frappe tons ces ennemis pour son protege''*, 
1 , 1 30, 8 ; 175, 3 ; II , 2U, 0 ; V, 30, 7 ; VIII, 87, 0 ; X, 49, 7 ; 
73, 7, cf. Val. 1, 8, ou, avcc lui, I, 130, 9, et il a ainsi pour 
lui conquis les vaches, V, 29, 3, les eaux, V, 31, 0, fait 
couler les eaux, I, 130, 5; II, 20, 7, cf. I, 52, 8, et briller 
le jour, III, 34, 4, apres avoir bu le Soma, V, 29, 3, qu’il 
lui olfre. 11 lui a fait traverser les rivieres, I, 165, 8, cf. X, 
-19, 9, ce qui peut s’entendre des rivieres ctdestos aussi bien 
que des rivieres terrcstres •*, puisque, au vers X, 104, 8, 
nous voyons qu’il a trouve un passage a travers les (jualre- 
viiifit-dix nrn/ rivieres, non seulemont pour Manus (ou pour 
I’liomme), inais encore pour leu dirnr. Au vers V, 29, 7, les 
trois etangs de Manus, on Indra boitle brenvnge sacre pour 
tuer Vritra, sont compris dans la description d’un sacrifice 
mytliique, cf. 8. Quand le nom de Manu e.st accompagn6 du 
titre de « pore », 1, 80, 10, on ne pent contester qu’il de- 
signe raiicetre mytliique; or, cet ancoHre ost Fun de ceux 
qui out donne le modeie de la priere adressee a Indra par 
les pretres actuels, ibid. II n’est pas doutcux non plus que le 
mot iHttnit soit nom firopre aux vers Val. 3, 1 ; 4, 1, on il 
figure dans des enumerations do personnages chez Icsquels 
Indra a bu le Soma. 

La seconde do ces enumerations comprend, avec le nom 
de Manu, celui de Vivasvat, autre representant d’Agni ■*. 
Ailleurs encore, Vivasvat joue le role d’un pretre favori 
d’Indra Le dieu « s’enivro » de sa priere, Vlll, 6, 39, et 
il a depose chez lui un tresor. IL 13, 6. (Vest avec « les dix », 
apparemment avec les dix doigts de Vivasvat, conqu comnu? 
preparateur mytliique du Soma, en memo temps qu’avec un 
triple marteau, qii’Indra a sccoue Foutre ou la cuve « du 
ciel », VIII, 61, 8, sans doute pour epanclier les tresors 

1 » Naturollement d'autres tiionx eiicoie sont les protecUnirs <ie Manu ou 
‘lu Manus, I, .‘11, 4, Soma, IX, 02, 5, le.s Marnr.s, 1, l(iH, 1^1, le.s Aevins, 

I, M2, 1() etl8; Vl[i, 22, Vish/nn VI, 'i!>, Ui, les dioux en VI, 21, 

M ; Vl[, ‘)J, I; Vlll, 27, 4; 14: 21. 

2. Siir X, 7, voir I, ]>. 70, note 1. 

Voir plus bas, p. 357. 

V Voir I, p. 81 )-S 8 . 

ii. b]l des Aevins, I, 'do 13. 
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qu’elle contenait. Le « combat de Vivasvat «, IX, 66 , 8 , est 
probablement celui qu’il a livre en coinpagnie d’Indra K 


S IV — Tiuta 3i>tya. 

Void un protege d’Indra dont personne ne contestera lo 
caractere mytbique. Trita, qui recoit souvent I’epitbete 
« biimide »; I, 105, 9; VIII, 12, 16; 47, 13-15, devenue 
comme son second nom, V, 41, 9, cf. 10; VIIT, 47, 17, i f. 
13-16; X, 8 , 8 , cf. 7 et 8 , est memo invoqne comme uu dimi, 
V, 41, 9, et compris dans les enumerations des hymnes aiix 
Vicve Devas, II, 31, 6 ; V, 41, 4; X, 64, 3. A ce titre, nous 
aurions pu le reserver pour la troisieme partie, on nous 
aurons a etudier d’autres personnages divins qui, comme liii, 
out avec le dieu guerricr des relations analogues a oodles 
des sacrificateurs humains. Mais la place qu’il occiipe dans 
le pantheon vedique est ti'es inferieure a celle qn ’3 tiennent 
Vishnu, les /{ibhus, les Maruts. 11 ne raeritait done guere 
I’honneur d’un chapitre special. En I'evanche, il figurora .i 
Tun des premiers rangs dans celui-ci, comme Tune des 
epreuves les plus nettes du type dont nous etudions, a 
travers diverses legendos, Ic.s traits, toujours serablables, 
mais souvent plus ou moins effaces. 

^ Dans la plupart des autres personnages, c’est le caractere 
d’ancien sacrificateur qui domine et s’impose, tandis quo 
celui de representant du feu ou du breuvage sacro est moins 
accuse. Ici, au contraire, ce qu’il importera d’etablir, c’est 
que Trita, tout dieu qu’il est, n’agit que par le sacrifice, et 
qu’il est, au moins dans certaines formuhrs, subordonnc a 
d’autres dieux, et particulierement a Indi*a. 

Constatons d’abord qu’Agni recoit le nom de Trita, sous 
sa forme de feu celeste, et de feu celeste cache, « renfennc 
dans une matrico » d’oii il sort pour descendre chez les 
hommes, X, 46, 6 . C’est sans doute aussi dans cette matric<' 
qu’Agni-Tritaest « atteint» pardessacriflcateursprobablemeiit 
mythiques, X, 1 15, 4. Dans d’autres forraulcs, Trita parait 
idcntifie au Soma celeste et cache. Dire de Soma qu’il « en- 
gendre I’essence do Trita », IX, 80, 20. c’est vraiserablablc- 


K Cf. le c( conihat de Yania » qu\m s’atteiulait. a voir riiontioiiiic dans nr. 
hymne au dieu e-uerrier plutot que dans un hyinne aux Acvins, 1. 11 Ti. 
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ment la meme chose que de dire qu’il « conquiert » ou 
« annonce » sa troisierae et sa quatrieme essence a lui- 
meme, IX, 9(), 18-19 Car on dit aussi,(,en substituant a 
Trit,a-Soma une troupe de Tritas, gardiens ou pr^parateurs 
du Soma, quo Soma a trouve chez eux, dans les espaces du 
ciel, « la triple arnbroisie cachee », VI, 44, 23. Identifier 
Trita au cheval du sacrifice, I, 163, 3, c’est I’identifier au 
Soma que ce clieval represente Le nom do Trita parait 
meme etre au vers II, 11, 20, directement applique au Soma 
dont Indra s’est eiiivre pour combattro le demon Arbuda. 
Enfin Jo Trita quo los Maruts « traient » pour s’en faire une 
armo conti’e I’ennemi du chantre. It, 34, 10, ne peut etre 
aussi que le Soma qu’il s font couler dans leur sacrifice 
celeste. 

C’est evidemment on tant qu’idcntique a Agni et a Soma 
que Trita reqoit repithete dplya « humide ». Cette qualifi- 
cation Fassimile a Apa/a Napiit « le fils des eaux » et en 
effot, comruo Apa>n. Nai)at, il represente particulierement 
I’eclair : le Trita qui rntigit quand les Maruts font couler les 
eaux et briller I’eclair, V, 54, 2, ne pent ^tre que I’eclair 
lui-meme, assimilo a un taureau dont le mugissernent est le 
tormeri’e. Le nom memo de Trita, quelle qu’en puisse 4tre 
I’origino reclle *, a certainement etc pris dans le sens de 
« troisiomc », puisciu’il est, au vers VllI, 47, 16, oppose a un 
Dvita « (louxieme » Ce nom de Dvita ne se retrouve qu’une 
seule autre fois dans le /fig-Veda, au vers V, 18, 2, et il y 
semblo designer Agni''’. En tout cas, les noms de Trita et de 
Dvita s’expliquent naturellement par le mythe fondamental 
des trois formes d’Agni et de Soma, et le nom de Trita en 
particulier, joint a celui d’Aptya, devait necessairement sug- 
gerer aux /fishis I’idee de la troisiemc forme du feu ou du 
breuvage sacre, cacliee dans les eaux du ciel. Le passage ou 
le nom de Dvita est ajoute a celui de Trita, VIII, 47, 13-17, 

1. Voir plus liaut, p. 12'>, et pour lo. rapport du nom de Trita avec la 
troUif'.mc {'orme tie Soma, ci-dessous, morae liaise, 

2, I, p. 272. 

:i. Voir p. 17 et p. 3t>. 

'i. Nous evii.ons de nous proiioncer sur lovS rapprochements de noms ap- 
partenaut a d’aiif.rns langues. Dans la lanj^ue vediqut!: meme , il ne nous 
[tarait pas cortaiii (pio le nom du Traitana <pii Iranclie la tete au demon, 
I, l.'iS, -tj ait la meme oi'i^ine quo celui do Trita. 

ij. A Trita el. a Dvita, on a encore ajoute plus tard un Ekata. Voir Bohtl, 

ot Hu til, .V. V. 

<'’e.st ropinion de M. Orass man ii dans sou WwrterOuch, 
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est une sorte d’ incantation par laquelle en envoie le raal a 
Dvita, et surtout a Trita, c’est-a-dire le plus loin possible, 
au dela de la terre et ra4me des limites du monde visible. 
Le « troisieme » en effet, c’est le plus eloigne, celui qui 
habite, non seulement le ciel, V, 41, 4, mais la partie la plus 
mysterieuse du ciel, et qui par suite aussi connait tons les 
mysteres, en particulier celui de I’origine celeste de la race 
humaine, 1, 105, 9. 

Les personnages representant Agni ou Soma deviennent 
aisement, dans la raythologie vedique, des pretres qui out 
trouve le feu ou le breuvage, allumerun et pressure I’autre 
On ne s’etonnera pas que Trita ait aussi subi cette transfoi- 
mation. Et en effet, nous lisons au vers X, 46, 3, que Trita, 
apres avoir bien cherche, a trouve Agni « sur la tete de la 
vaclie », et au vers V, 9, 5, qu’il attise Agni dans le ciel. 
Trita est encore un prdparateur, et un preparateur celeste 
du Soma. A supposer que « les jeunes femmes do Trita qui 
mettent en mouv<iment le Soma a I’aide des pierres », IX, 
32, 2; 38, 2, soient les doigts d’uri sacrificateur reel, cette 
expression ne s’expliquerait que par une allusion a un pretro 
divin que le pretre mortel prend pour modele. Mais les 
liymnes oil elles se rencontrent renfermant d’autres traits 
(IX, 32, 4 ; 38, 5) qui ne peuvent s’appliquer qu’au Soma 
celeste, il est plus naturel de la prendre au sens propre. 
Trita figure, comme preparateur du Soma, tantbt a cote de 
dieux proprement dits, comme Vishmi et les Maruts, VIII, 
12, 16 , IX, 34, 4 et 5, tantut a cote de sacrificateurs iny- 
thiques comme Manu, Vivasvat et /lyu, Val. 4, 1. Le Soma 
qui, en se purifiant « sur lo plateau de Trita)), a fait briller 
le soleil, IX, 37, 4, traverse les espaces du ciel, ibid., 3 : 
le « plateau » de Trita n'est done autre chose que le ciel 
raerae. C’est meme le ciel invisible : car la place que le Soma 
occupe, quand il est sous le pressoir de Trita, est « cachee », 
IX, 102, 2, cf. 3. 

Au vers V, 41, 10, Trita est oppose, en qualite de pretre 
cdleste, a celui qui loue « le foetus du inMe terrestre » Le 
personnage » loue » par Trita est Apiu/i Napat, c’est-a-dire 
qu’a remonter aux originos du mytlie, il ne differe pas de 
Trita lui-m6me. C’est ainsi encore queTrita, que nous avous 


1. Voir I, p. 44 etsuiv. et pnsmn. 
'2. Voir plus haul, p. 18. 
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vu identifie au cheval du sacrifice roprosentant Soma, I, 103, 
3, est en ineine temps celui qui a attele ce cheval, ibid., 2. 
On pent done croire, quand on le voit tour a tour « entre- 
tenant Varuna dans la mer », IX, 95, 4*, et identifie a 
Varuna, VIII, 41, 0, que dans Tune et I’autre formule, 
Vanina represente aussi le Soma celeste *, oppose peut- 
etre dans la premiere au Soma terrestre. 

Le Soma prepare par Trita est destine a Indra, VIII, 12, 
10. II est accornpagne d’une priere, Val. 4, 1, comme celui 
des sacrificateurs raortels, et e’est ainsi que Trita, tout 
dieu qu’il est, en vient a se perdre dans la foule des pro- 
teges du dieu guerrier. Celui-cia, pour lui, comme pour tant 
d'autres, « fait sortir les vaches du sein d’Ahi », X, 48, 2. 
Aillcurs, e’est Brihaspati qui est invoque par Trita, tombe 
dans une fosse, 1, 105, 17, comme certains favoris des 
Aevins que nous etudiorons plus rard. Bref, le personnage 
mytliique representant Agui ou Soma sernble parfois so 
reduire ;i celui d’un simple pretre qui u’a sur les autres 
que I’avantage d’une anciennete et d’une celebrite plus 
graudes, et auquel ceux-ci se comparent dansl’exercice de 
lours fonctions sacrecs, II, 34, 14. 

Trita a un ennerni particulicr. le fils de Tvashlri, Vieva- 
rupa, qu’lndra lui soumet, U, 11, 19. ("e fils de Tvashiri 
parait representor aussi lo Soma, inais un Soma prenant, 
commo il arrive souvent aux formes cacliees. soit du breu- 
vago, soit du feu, un caraetdre deraoniaquo ,i 

Aux vers X, 8, 7-S, e’est Trita lui-mdmo, Trita envoje 
par Indra, iiulresliitah, qui combat lo fils de TvaslU/d, lo 
frappe ot lui tranche sans doute ses trois tetes comme le 
le fait Indra, ibid., 9, et en tout cas, comme Indra, ibid., 
delivre les vaches prisonnieres. Aillcurs, nous lisons que 
'I’ritaa, par la force dubreuvage sacre, misen pieces Vritra, 
1, 187, 1. Les Maruts aident Trita combattant, VIIl, 7, 24, 
commo nous verrons qu’ils aident Indra. Enfin Trita est si 
bien connu pour briser les fortoresses les plus solides, qu’on 
lui compare ceux qui accomplissent des exploits de ce genre, 
et non soulement les proteges d’Indra (et d’Agni), V, 86, 1, 
mais Indra lui-meme, 1, 52, 5. On ne s’etonnera pas apres 
cola que 1’ auteur du vers X, 120, 6, ne trouve rien de mieux 

t. Voir Til, p. I.'IO et .siiiv. 

i>. \'oir 111, }). (->3, noto 1 . 
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pour louer Indra quo do I’appeler d’un nom qui n’est ailleurs 
applique qu’a Trita, le plus puissant ^ptya des /Iptyas. 

Mais Trita, dans ses exploits guerricrs, garde toujours son 
role de sacriflcaleur. Les arrnes quTl dirige contro le fils do 
Tvash/ri, X, 8, 7-8, rcgoivent Tepithete pitrydm a venant 
dupero » ou « des pores ». Dans le premier sens, cette epi- 
thete s’expliquerait par le commenceinont du vers 7 ; Trita, 
tombd dans la fosse comme plus liaut, a « cherche la priere 
du pere supreme)), c’est-a-dirc apparemment la forrnule la 
plus efficace. Les armes du pere qu’il emploio quand ime fois 
il les « connait » no differeraient pas do cctte prich^e. La 
question d’ailleurs cst de pcu d’importanco. Les armes 
<( des pores )>, s’il faut entendre ainsi le mot en litige, 
seront aussi des prieres, les prieres des ancdtres. I/epithete 
jdmi a soeurs » convient dgalement bien aiix prieres, smurs 
entre elles , et scours des dieux L Je traduirais done hardi- 
ment Texpression jdmi bruvdna dyudkdni : « parlant, pro- 
nongaut les armes soeurs ». Au vers X, 01), 0, rennemi de 
Trita est appele lo sanglier-, et e’est encore avec^ la priere, 
avec une priere a pointe de fer^^ qiie lo protege (Tlndra 
« accru de la force du dieu ^ », I’a frappe. 

Ainsi Trita, qui etait certainernent un dieu, n’en est pas 
moins devenu im prdtre, favori dMndra. G’est une raison , 
de supposer que beaucoup do proteges du dieu guerrior 
peuvent bien n’dtre, comme lui, que des personnages mytlii- 
(|ues. Cette liypothese a ete verifiee deja pour plusieurs 
d’entre eux. Nous croyons pouvoir la verifier pour d’autiNis 
encore. 


S V. — IvrAv-A. 

L’idde premiere du raythe tVEtaca est tres simple. Dans 
tons lestoxtes qui on font mention, il s’agit d’uno action, di- 
recte ou indirocto, exercee par Etaga sur lo cours du soleil, 
et particulierornent sur le lever de cot astro. Ce qui est inter(\s- 
sant, c’ost la double forme sous laquollc Us expriment cette 
action. 

1. Cf, p.. 9. 

2. Ce saiiglier ne dillere sans doufe pas du demon, mentionne dans la pre- 
miere partie du vers, (jui est tricepliale comme TvashO-a. 

a. Voir I, p. VII en note. 

4. Ou de la force du Soma, si la divinite celebrec dans rhymne etait, 
comme on pourrait le supposer, non pas Indra, mais Soma. Cf. J, 187, 1. 
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Citons d’abord coux qui rangent Etaca parmi les proW!- 
ges d’lndra, I, 54; 6 ; Val. 2, 9. Indra Fa aid6 dans un 
combat, ihid., reste celebre, VI, 15, 5. , Etaca a press^ le 
Soma, ct Indra Fa aide a conquerir le soleil, et les beaux 
ch('.vaux dont le soleil est le prototype mythiquo, 1, 61, 15. 
Pour Etaca \ Indra a retourne, sens devant derriero, les 
Harits ou cavalcs du soleil, V, 29, 5, c’est-a-diro qu’il a, 
pendant la nuit, rainent* le soleil de Foccident aForient, cf. 
1, 115, 5 et X, 37, 3. 

Mais, d’autrc part, le nom d’Etaqa ddsigne aussi les che- 
vaux, VII, 62, 2; X, 19, 7. on un clieval unique, VII, 66, 
14, du soleil ^ cf. VllT, 6, 38, qu’Indi’afrappe pour le faire 
avancer, VIII, 1, 11, et jiarticulierement, quoique les flisliis 
connaissent un Ktacja « diurne », ahanya, I, 168, 5, les 
cbevaux (jiii, la nuit, rarnenent Fastre en sens inverse, X, 
37, 3, le cho\al qui fait retournor la vt>ue solaire, VII, 
63). 2. Etaca traine la roue, quand Indra, pendanf la 
nuit, retourne sens devant deiaaere le char du soleil, 
V, 31, 11. II seiublo, en qualite de cheval nocturne, 

oppose aux Ilarits'*, quoique C('llos-ci, comme on Fa vu tout 
a I’licure, trainent aussi quolquofois le soleil de Foccident 
a Forient, cf. 1, 115, 5. C’est ainsi du nioins quo je suis 
tente d’cxpliquer le vers 1, 121, 13, on, sinon Etaqa lui- 
meme, du raoins un substitut d’Etaca, sur lequel nous ro- 
viendrons bientdt, est laqu’cseute trainant la I'oue quand 
Indra a arrete los Ilarits, cf. X, 92, 8. En rcAainche, j’in- 
tei'preterabs le A’crs IV, 17, 14 en ce sens quo le matin, au 
moment oil il dirigo la roue du soleil d’oricnt en Occident, 
Indra ari’eto Etaca. 

Ainsi Etaca est tour ii tour un sacrificatcur qui lutte avec 
Indra pour la conquete du soli'll, et un cheval a qui le 
memo dieu fait trainer lo soleil pendant la nuit pour qu’il 
se leve le matin a Forient. Car il est certain quo le cheval 
et lo sacriiicateur no font qiFun L’identite du resultat, 

1, Lo locatil’ ])cut remplacer lo datif dans les lormules do ce genre. Cl. 
IV, 51, 4. 11 est beanccmp plus hard! de construire avec upardh., comme 
on le fiiit genei’alomerit. 

C1‘. le mot chajva^ applirpie aussi anx cliovaux du soleil, I, 115., 3. 

3. Los doux attelages sont .si nip lenient moiitiounes I’un apres Tautre aux 
vors VI!, r>(;, 14-15 et IX, 63, 8-‘). 

A. Le nom d’Ktaca est a-ocontiie, tantot sur la premiere, tantot sur la 
troisiomo svllabo. Mais celte varialion d’accont no correspond pas a. la di- 
vorsitc d^^ SOS eiuplois. 
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qiii ost toiijours le lever du soleil, joiiite a ridontite dos 
noms, ne pormet pas do doutcr do Tc^uivalence dos mythes. 
L’Etaca, pour qui Iiidra rarnene los cavales du soleil a I’o- 
riouit, ne difFere pis a Torigine de TEtaca qui revient lui- 
nunno a Torient trainant la roue du soleil. Dans Tun des 
textes memos on Etaea figure parmi les favoris d’lndra, I, 
54, 6, \e rapprochement du mot rallia a char » rappellc la 
conception qui fait d’Etaca un cheval. D’uii autre cote, les 
vers I, 121, 13 et V, 31, 11 ne disent pas litteralement 
qu’Etaqa « a traine » mais seulernent quhl a a arnene », 
hluirat, la roue du soleil, co qui pourrait s’ent(*ndro dhm 
etre de forme humaine, aussi bien qiie d'un cheval. Dans 
un passage qui n'a pas encore ete cite, le soleil « ainene ):> 
on plutot « apporte )> i^ar Etaca au dieu Indra qui le fait 
apparaitro au mortel pieiix, n’est memo plus rej)resente 
comme une roue ; il est seulement appele la (c richesse » 
qui cache (c le mal », II, 19, 5, c’est-a-dire peut-otre les 
tdiiebros, cf. VII, 80, 2, et compare a un heritage, lei, au- 
cun detail n'eveillo Tidee (run cheval. Mem(3 observation 
sur le vers IV, 30, (5, portautque, lorsque Indi’a a fait appa- 
raitre 1(3 soleil au mortel, il a airl (3 E(a{}a do son pouvoir. 
Ces fonnules forment comme la transition ontr(3 cellos qui 
font expressement d’Etaeja, soit un cheval du soleil, soit un 
sacrificatour alYie (rindra. 

11 no somble d’ailleurs pas difficile do concilier ces deux con- 
ceptions si diflerentes du nMe d'Etmja. Un sacrificatour allit* 
(I’lndra pent ropresonter, soit le feu, soit aussi, comme nous 
venons de le voir par le mythe de Trita^le breuvagosacre. D’au- 
tre part. Soma proud souvent la forme (run cheval. Nous avons 
vu qn'll est identifle particulmrcunent aux chevaux dlndra, 
et precis(-hnent le nom d’ Eta(;a ost aussi donne aux deux Haris 
du (lieu guerrier, VIII, 59, 7 h II a tres bion pu de memo 
fournir un cheval au soleil. C’(3tait hi encore une expression, 
parfaitenient conforrne a Tosprit de la mythologio Vedi(;jue, 
de Taction que Soma (3xerco sur les pluhiomimes lurnineux. 
Quand on voit par exornple los hymnes do louange nornmes 
avec les Etacas comme faisant lever le soleil, Vll, 62, 2, 
pourquoi les Etac^as ne representeraient’-ilspas lales Somas ? 
Au vers I, 121, 13, le substitut d’Etara dont il a ete parle 
plus haut, celui qni a « amene la roue comme Etaca )>, parait 

1. Eri mfime temps que celui (Vetac/va, cf. VTI. 70, Voir ci-dessus. 
p. .‘”.0, note 2. 



bieii etre le Soma que le vers precedent a appele « la foudre 
enivrante donnee a Indra par Kavya Ucana ». Dansd’autres 
formules. Soma parait 4tre, non seuleuient compare a Etaca, 

IX, 10, 1; 108, 2, mais nomme lui-meme do ce nom, IX, 
04, 19. On dit aussi qu'il a attele Etaga, IX, 03, 8. Mais 
no I’avons-nous pas vu egalement atteJer les chevaux d'lndra, 
bieu qu'il soit ailleurs considere lui-meme comme lamonture 
ou rattelage du dieu ? Quelquo valeur ciifin qu’on attache a 
nos derniores citations, il est du moins certain qu'Etaca ne 
peut etre un personnage reel, et probable qu’il a une origine 
analogue a celle des autres sacrificatcurs mvtliiques, de Trita 
par exeraple. 

Uemarquons en terininant que le nom d'Etaga est aussi 
donne a Savitri, V, 81, 3, e’est-a-dire a un dieu qui preside 
au cours du soleil, et qui est quelquefois identifie avec I’astre 
lui-meme, et a Brahmawas pati « le maitre de la priere », 

X, 53, 9. Ces faits ne peuvent que confirmer ce que nous 
avons dit de la signification solaire du mythe, et du caractere 
sacerdotal d'Etaga. 


S VI. — - KnSA, liNMiMl DU C.usii.Ya. 


Les enueniis soumis a Kutsa sent une fois nommes Sma- 
diblia et Tugra, X, 49, 4, et Indra combat quelquefois pour 
lui !cs dieux memes, IV, 30, 2-5, et particulierement 
Gandharva, VIII, 1, 11. Mais son ennemi ordinaire est 
Cushna, et nous commencerons par determiner le caractere 
de ce personnage. 

Jc ne crois pas que le nom de Guslma signifie « desse- 
chant », comme I’entend M. Grassmann. 11 me parait avoir 
plutdt le sens de « soufflant, rospirant bruyammcuit ». comme 
repitheto cvamiia' qui I’accompagne au vers I, 54, 5. Gushna 
n’en restera pas moins un demon de la seclieresse ; mais 
ce point demaude encore une explication. Selon inoi, I’epi- 
thete acusha « devorant » qui lui est presque exclusivement 
consacree- ne fait pas allusion, comme on I’a crir', a I’ardeur 


1 . Cf. encore les nombreuses opplicatioiis de la racine rvas, aux demons. 
Urassniaiin, Warrierhuch^ s. v. M. Roth donne aussi au mot riishwa le sens 
tie K sinieur i>. 

12. (ii*as small II. .v. v . 

•i. A’oir* Kuhn, iJtc HrrfthLun/t r/c.s t'eturs. 
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devoraate du soleil d’ete. J’ai deja plusieurs fois constate quo 
I'idee d’une action malfaisante du soleil paraissait a peu pres 
etrangere a la mythologie vediquc. L’epitliete en question, 
comme le nom dfeja etudie du demon Jigarti *, peut s’expli- 
quer tres bien par T analogic des formtilcs qui nous montrent 
les eaux « avalees » par Ahi, IV, 17, 1 ; X, 111, 9. Le demon 
Oushaa (car c’est bien un ennemi mythique, et il sullirait 
pour le prouver de Tepithete crkvjia « cornu », I, 33, 12,) 
sera simpleraent une forme nouvelle du demon voleur des 
eaux. Pit cn effet, nous lisons au vers Val, 3, 8, qu’Indra 
s’est emj)are par la force du reservoir des eaux on frappant 
Cuslma avec fracas, au vers I, 51, 11, qu’il a repandu Ics 
eaux par torrents en brisantlcs solidesforteresses de Cush/ta. 
La forterosso de Cushna brisee par Indra (of. encore IV, 
30, 13), quandelle recoit la qualifleation de « mobile », Vlll, 

1, 28, ne peut designer que le nuage. 11 s’agit aussi de la 
conqudte des eaux celestes aux vers Vlll, 40, 10 et 11, ou 
nous vojons Indra briser les « onifs » de Cushna, e’est-a-dire 
detruirc sa « nombreuse posterite », X, (51, 13, cf. X, 22, 
11 : c’est ainsi qu’il y a toutc une troupe de serpents dont 
Ahi-Vritra n’est que le promier-iie, I, 32, 4, cf. 5. Le nom 
de Kuyava « qui cause la raauvaise recolte w, s’il designe 
lo memo personnago que cclui de Cush/ni auquel il est joint 
le plus souvent", II, 19, (5; IV, 1(5, 12; VI, 31, 3 ; VII, 19, 

2, convient tres bien au demon qui I'etiont les eaux du ciel. 

L’action de (jushna n’est d’ailleurs sans doute, pas plus 

que celle de Vritra, bornee aux plienorndneS ineteorologiquc's. 
Ce qu’il retient cache, ct co qu'Indra deeuuvrc, X, 01, l:>, 
ne sera pas toujours la pluie. Le combat, que lui livre le 
dieu guen'ier, 1, 11, 7; 54,5; 101,2; II, 14, 5; III, 31,8; 
V, 32, 4; VI, 18, 8; 20, 4; Vlll, 0, 14; X, 22, 7 ct 14; 
111, 5, et a la suite duquel il est « lie », 1, 50, 3, comme 
Vritra al’enveloppeur « etait a son tour « enveloppe », peut 
etre une representation du lever du jour aussi bien que de 
I’orage. Les vaches, prix de la victoirc, VIII, 85, 17, peu- 
vent tHre les aurores aussi bien que les eaux. Nous verrons 
tout a I’heure, dans lesforinules ou le my the se complete par 

\ . Ci-(lessus, p. 

Il ne se rencontre seul qu’au vers I, lu4, Mais an vers I, lOJ, 8, les 
noms de Cush^^a et do Kuyava soiit sepai es par celui de Piprii. Ces dilTerents 
textes semblent nous faire assister a une analyse et a une synthese succos- 
sives du personnag’C du demon, toujours le meine au fond sous ses noins 
divers. 
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I’intervention de Kutsa, que le resultat du combat est sou- 
vent la conqu^te du soleil. II est vrai, ct nous avons eu deja 
I’occasion de faire cette observation*, que^la conquete du 
soleil peut s’expliquer par les phenomenes de I’orage. En 
fait, Iiidra est prie, au vers I, 121, It), de frapper Cushna 
« avant qne le soleil disparaisse dans Tobscurite », c’est-a- 
dire sans doute dorriere la nuee. Mais on dit aussi qu’Indra 
a frappe Cushna pour Kutsa « au point du jour », IV, lO, 
12, cf. V, 31, 7, et dans un autre passage ou Cushua, il est 
vrai, n’cst pas expressenient designe coinme Tun des 
« serpents » vaincus par Iiidra, mais ou figure Kutsa, son 
ennemi ordinaire, le dieu guerrier conquiert pour celui-ci les 
aurores en rneme temps que les eaux, X, 138, 1. 

Le rnot /aUm est employe au pluriel dans un passage on 
il designe des cbantres qui adressent un hyinne a Indra, 
VII, 25, 5. On pent concluro do la que Kutsa a ete considere 
comme I’ancetre d’une famille sacerdotale, a laquelle appar- 
tenait aussi sans doute un personnage appele, au vers 
X, 105, 11, le fils de Kutsa, et le « veau » de Kutsa, 
qu’Indra a secouru dans le comi)at contrc le Dasyu. Il est 
lui-memo appele un /fislii, 1, lOti, G. On peut interpreter 
dans le sens de « sacrificateur « I’epithete krilvan qui lui 
est donnee au vers Vlll, 24, 25, d’apres Icquel Indra a 
frappe pour lui un ennemi non designe, mais qui ne peut 
guere dtre que Cuslma. Enfin, dans un autre passage oil 
ennemi ordinaire de Kutsa est expressenient nomme, le 
favori d’Indra reqoit repithete ddcvdms, VI, 20, 3, qui en 
fait decidement un pieux serviteur du dieu. 

Mais si Kutsa est un sacrificateur, c’est un sacrificateur 
mythique. L’ennemi de Onslina n’est jias plus un personnage 
reid que Cushna lui-merne. En effet, il n’est pas dit scule- 
ment qu’Indra a frappe Cushwa pour Kutsa, I, 63, 3; 121, 9; 

IV, 1(5, 12; VI, 26, 3, qu’il a aide Kutsa dans les combats 
centre Cushita, 1, 51, 6, cf. X, 49, 3, qu’il I’a .aide on 
I’exaucant dans le combat et lui a soumis Cushna, VII, 19, 2, 
cf. X, 99, 9. D’autres formules nous montrent Kutsa, dans 
son combat centre Cuslma, monte sur le char meinc d’Indra, 

V, 29, 9, cf. X, 29, 2, qui le mene avec lui, V, 31, 7 et 8, 
cf. I, 174, 5; Vlll, 1, 11, et le prend pour coclier, II, 19, 6; 

20, 5. Au vers V, 31, 9, Indra et Kutsa sout, non seu- 
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leincnt portes sur un meme char, mais iiivoques ensemble, 
et on pent interpreter aussi comme une double invocation 
le passage ou Indca est prie de corabattre Cushrea avec 
Kutsa, VI, 31, 3. Le couple d’Indra et Kutsa offre, eri 
somme, une grande analogic avec ceux d’Indra et Agni et 
d’Indra et Soma. D’apres le vers IV, 10, 10, Indra et Kutsa, 
monies sur le mdme char, cf. 11, sont « semblables », et la 
femme « connaissant la loi » qui « cherche a les distingucr », 
ibid., rappelle la priere, mere des deux jumeaux, particu- 
lierernent d’Indra et Agni*, et surtout la priere qui, sous 
le nom d’Indrani, est I’epouse commune d’Indra et de 
Wishikapi representant Soma-. An vers V, 29, 9, Kutsa, 
associe avec les dieux a I’exploit d’Indra, est sans doute le 
Soma ou le feu do ces sacrificateurs divins, cf. 7 et 8. 

L’identite de Kutsa avec Agni ou Soma, deja suggeree par 
son caractere de sacrificateur et d’ancetre mythique, semble 
de plus confirmee par des arguments directs. II est au vers 
I. (53, 3, appele a la fois « brillant » et « joune », comme 
Agni. Son nom est plusiours fois accompagne du patrony- 
mique drjunejia, I, 112, 23; IV, 20, 1; VII, 19, 2; Vlll, 
1, 11; or, Arjuna, dont le nom signifie « brillant », et sert 
d’epithete, tantbt k la foudre, III, 44, 5, tantot a I’aurorc, I. 
49, 3, etau jour, VI, 9, 1, ne peut etre qu’un porsonnage de 
nature lumineuse et ignee, et les fils des pei'sonnages my- 
thologiquos sont souvent identiques a leur pere. Enfin, au 
vers I, 175, 4, Kutsa paraitetre le trait memo qu’lndra lance 
centre Cushv^a, c’est-a-dire probablement I’bclair, forme 
celeste d'Agni et de Sorna. L’auteur du vers IV, 10, 12, en 
meme temps qu’il rappelle la victoire remportee par Indra 
sur (yushna dans I’interet de Kutsa, Ic prie do briser les 
Dasyus avec une arme designee, non plus par le nom memo 
de Kutsa, mais par un dei’ive de ce nom. Peut-etre le mot 
kulsya dcsigne-t-il ici la foudre presentee a Indra par Kutsa. 
C’est ainsi quo Soma, tantot aiguise la foudre d’Indra, tantot 
est identifie lui-memc a la foudre. 

Kutsa peut d’ailleurs I’epresenter aussi I’autre forme 
celeste d’Agni etde Soma, c’est-a-dire le soleil. Dans un asscz 
grand nombre de passages, le resultat du combat livre par 
Indra a (]ushna, dans I’interet et avec le concours de Kutsa, 


1 . Voir plus liMiit, p. 207 . 

2, \\)ir ])Ius liiixil, p, 270-272 
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est la conqii^te, ou, selon Texpression des vers I, 175, 4; 
VI, 31 , 3, cf. IV, 30, 4, « le vol » du soleil, qu’Indra fait avan- 
cer, V, 2d, 9 et 10, ou est prie de faire avaricer, IV, 16, 12, 
cf. 1, 174, 5, dans Tespace visible. II est permis de supposer 
quo c’est aussi le soleil qui est designe par le mot Vicvayu 
a ce qui est cornmuu a toutes les races » aux vers IV, 28, 2 
et VI, 20,5, dans la formule « ce qui est commun a toutes les 
races aete derobe au demon » ; dans les memos vers, en effet, 
nous lisons qu Indra, avec Kutsa pour allie, a abaisse la roue 
du soleil qui etait sur uii plateau eleve (sans doute dans le 
moiide invisible), qu’il a aide son cocher Kutsa dans la con- 
quote du soleil. Or, ce memo motVigvayu parait remplacer 
le nom de Kutsa au vers X, 22, 14 : « Tu as frappe Cushna 
pour Vicvayu. )> C’est ainsi que TAgrii celeste, et particulie- 
rcmentrAgni solairc est designe par le nom de Vaicvauara^ 
11 se pourrait done qu’au vers V, 29, 10, les deux exploits 
d’lndra, qui consistent Tim a lancer en avant la roue du 
soleil, Tautre a ouvrir I’espacc a Kutsa pour qu il y marche, 
n’en fissont en realite qii’un seul. C’est sans doute aussi le 
soleil quo Kutsa represente quand le dieii remmene en fouet- 
tant le coursier solaire Etaca% VIII, 1, 11. 

Comrne plusicurs proteges des Acviris dans losquels nous 
reconnaitrons pareilleraent des personnilications du soleil ou 
de reclair, Kutsa est, au vers I, lOG, 6, plongd dans uiie 
fosse, d’ou il appelle Indra a son socours 'K 

Nous n’avons pas epuise la serie des traits varies dont se 
compose la figure complexe do Kutsa. Ce sacrificateur , ce 
compagnon qu’Indra protege et qu’il aime, 1, 33, 14, devieiit 
qiiolquefois son ennerni. 11 est vaincu par Indra, cri compa- 
giiie d’/lyu et d’Atithigva, II, 14, 7; Val, 5, 2. Los vers 

53, 10; VI, 1<S, 13, nomment memo uri personnage en 
favour duquel Indra a remporte cette triple victoire : c’est 
le jeune roi Turvayaiia. Cep(nidant le caractere mythiqiie 
de Kutsa et dMyu est trop bien etabli pour que la contra- 
diction des passages qui les presentent comme des amis 
d’lndra et do ceux oil ils figurent comme les ennemis du 
dieu guorrier puisse etre expliquee historiquement, par les 

1. Voir plus haul, p. I;i5. 

2. Voir le paragraphe precedent. 

Les Arvins eiix-memes vieunent aussi eu aide a Kutsa, I, 112, 9 et 23, 

or. X, 4(1, (). 

4, Nous revieiidrous sur Atithig-va, p. .344. 

nKiniAiGNK, La Unlhjion V(UU(fiu\ \\. 22 
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destinees changeantes de ces personnages et par leurs rap- 
ports amicaux ou hostiles avec les auteurs des differents 
hymnes ou ils aont nommes. Nous avons indique a.ravance 
la solution de cette difficulte. Kutsa, comme ^yu et, 
nous pouvons ajouter, comme Atithigva, a le caractero 
equivoque qui appartient surtout au perc, au gardicn avare 
d’Agni ou de Soma, mais quo prennent aussi quelquofois 
Agni et Soma eux-memes, en tant qu’ils sont caches ou 
derobes aux regards des hommes. Entre la conception qui 
fait du feu celeste un allie, et cello qui fait de lui un 
ennemi d’lndra , s’en place une autre d’apres laquelle il 
est le butin de la victoire. On pourrait interpreter en ce 
sens le vers 1, 53, 10, portant soulement que Kutsa, Ati- 
thigva et /4yu ont ete sournis a Ti'irvayana. C’est ainsi en- 
core qu’au vers IV, 20, K le personnage qui s’identifie a 
(livers /Jislris mythiqucs et s’attribuc les oeuvres d’lndra 
(lit qu’il s’emparo d(( Kutsa /Irjuneya^. 


S VII. -- bCANd K.Ivva 


Le nom (riJcana. se rencontre dans les hymnes, tant(H 
s(Mil, 1,51,10; i30,0;IV, 1(),2;20,1; V,29,9; 31,8;34,2; 
Vlll, 7,20; IX, 87,3; 97,7; X,22,6; 40, 7-“, tantot accora- 
pagmi du iiorn de Kavya, 1,51,11, 83, 5 ; 121 , 12 ; VI, 20, 1 1 ; 
VIII, 23, 17. On pourrait, il est vrai, etre tente de croire 
que ce mot, dont ie .sens (jtymologique doit etre « fils du 
sage » ou « ayant les qiialites d’un sage », est un simple 
adjectif, jouant, dans les formules qui concerncnt Ucana, a 
pen pres le m^mo role que I’epithete kavi usage » dont le 
nom d’Ucjana est accompagne aux vers 1, 130, 9 et IV, 20, 1, 
ou que le mot kdvya^ « sagesse », dont il est rapproche 


•I . Pour /lyii, c.r, encore le vers 11, a^!, 2. 

2. Aill(5urs. X, a.S, 5, IniJra est, invite ;'i se Jt'harrasser de Kutsa, cntninc si 
Kutsa (itflit la, decicUniicint conrondn avet^ le, perc ijui retiemt Indra. Ct 111, 
(). 59. Mni.s voir aussi phis liaul,, ji. 272, note .'i. 

3. .Te sui.s d’atxord avec. M. lanlwig pour prendre le mot ucana comme 
nom iiroprc dans toii-s ses einploi.s. j\l. Grasstnann lui-m<dne a, dans s:i tra- 
ductioii, renonce pour le ^ er,s V, 29, 9, ;’i laire de ee mot un advei’be, cornnie 
il le proposait dans son dictionnuire , et pour ce passage, ot pour plusieurs 
autres oil il a niaintenu sa premiere inlerjirotalion L’uri do ces derniers, le 
vers ' , :Pi, 2, e,st pourlant celui de tous oil .sou erreiir, etcelle de M. Ilotli. 
(lout il n’a fait (pie suivre l exemple, est le plus dvidente. 

4. Paroxjton : le nom joint li celui d’Ucana est oxvton. 
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aux vers IX, 87, 3 et 97, 7. Mais ce qui prouve qu’il est 
bien devenu une sorte de nom propre, c’est qu’auvers VIII, 
8, 11, ou nous le rencontrons seul, il eet lui-tn^me ac- 
compagne de repithete.A'awj « sage ». Selon toute vraisem- 
blance, le personnage qu’il designe la, ainsi qu’au vers I, 
117, 12, ou ii figure egalement seul, ne differe pas d’Ucana. 
Get Ugana a done decidement deux noms, tantdt reunis, 
tantot employes chacun separement, et c’est une allusion 
au second de ces noras, au nom de Kavya, qu’il faut voir 
dans les formules ou le premier est accompague de I’epi- 
theto kavi « sage », ou rapproche du mot kdvyaa sagesse ». 

Ugana-Kavya est, comme I’indique deja son second nom, 
un ancien sage, ce qui revient a dire, dans le langage des 
/fishis, un ancien pretre, un ancion sacrifleateur. II a iustitud 
Agni, le feu, comme hoti'i du sacrifice, VIll, 23, 17. II figure 
au vers I, 83, 5, a cote d’un autre sacrifleateur ancien, 
Atharvan, comme ayant amene les vaclies, e’est-a-dire les 
aurores ou les eaux, pendant que colui-ci ouvrait les che- 
mins au soleil. C’est alui quo I’auteur du vers TV, IG, 2 com- 
pare le chantre invite a celebrer Indra. Ugana-Kavya a ete, 
en effet, un protege d’Indra, VI, 20, 11 *, dont la derncuro a 
ete visitee par les cJievaux de ce dieu, X, 22, 0. Us ont con- 
tracte ensemble uric alliance dont le dieu a profile autant que 
le sacrifleateur. Ucanii, en efiet, est vonu au secours d’Indra 
quand celui-ci a, des sa naissance, fait avancer la roue du 
soleil, et « vole la parole », 1, 130, 9, e’est-a-dire conquis 
le prototype celeste de la iiriere liumaine. 

L’exploit solairc d’Indra, dans ce passage, rappelle celui 
qu’il accomplit en cornpagnie de Kutsa ; et en eff’et, aux 
vers V, 29, 9 et 31, 8, Ucana parait n’etre qu’un autre 
Kutsa. Dans le premier, Indra a d’abord pour compagnon 
Ugana et triomphe ensuitc de Cusbna avec Kutsa et les 
dieux. Dans Ic second vers, celebi’ant le meme combat, c’est 
Kutsa qu’il emmene d’abord avee lui sur son char, et ils 
sont rejoints par Ucana et par les dieux, peut-etre par les 
Maruts qui flgurent egalement au vers VlII, 7, 20 en com- 
pagnie d’Ucana. Ces rapprochements semblent prouver que 
les personnages de Kutsa et d’Ugamx, dont les noms peuvent 
s’echanger ainsi dans les formules d'un meirie mythe, sont 
en realite equivalents. 

I. Kt des Acviiis, X, 'tO, 7, qu’il a pareilJemeiit iiivoqucs, I, 117, 12; VlII, 
8 , 11 . 
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11 est vrai qu’au vers IV, 26, 1, le rishi Kakshivat, en 
xneme temps qu’il s’identifle a U§ana, declare qu’il s’empare 
do Kutsa, fils d’^rjuna. Ce passage a deja ete cite comino uii 
de ceux oii le feu celeste represente par Kutsa est concu, 
non plus comme I’allie d’Indra dans la conqu6te des tresors 
celestes, oule favori du dieu au profit duquel cet exploit s’ac- 
complit, mais comme le butin (ki combat, peut-etre meme 
comme I’ennemi vaincu. Mais, si un personnage peut, sans 
changer de nom, etre tour a tour le vainqueur ou la proie du 
memo combat mytliique, a plus forte I’aison a-t-ilpii rovfitir ces 
deux caracteres sous deux noms differents. Kakshivat no 
s’identifie-t-il pas encore dans le meme vers IV, 26, 1, a la 
fois a Manu, e’est-a-dire a un sacrificateur et au soleil? 

Quoi qu’il en soit, il n’estpas douteux quo Kavya Ucanfi ue 
sdit, comme Kutsa, un sacrificateur my thique, representaiit 
d’Agni, ou, ce qui revient au meme, do Soma. C’est en effet 
surtout au breuvage sacre qu’il parait avoir ete identifie par 
les /tishis. 

L’auteur du vers IX, 97, 7 dit do Soma qu’il professe la 
sagesse (par allusion au nom de Kavya) comme Ucana. Au 
vers IX, 87, 3, Soma est lui-memc appele UfjanA, « a cause 
do sa sagesse ». Eiifin, au vers X, 144, 2, le Soma (cf. 1) qui 
apporte I’ivresse alndra recoit a la fois le nom de Kavya' 
etcelui de « foudre ». 

Ce dernier texte est decisif si on le rapprochc du vers 1, 
121, 12, oil io poete dedans qu’il a a son tour « fabrique » 
pour Indra la « foudre enivrante » que lui avait autrefois 
donnee Kavya Ucana. La foudre en question ne peut etre 
que le Soma. J’en dirai autant de I’anne aux inille pointes 
qu’llQana tend pareillemeut a Indra pour tucr 1’ « animal » 
deniojiiaque, V, 34, 2; elle no doit pas diiferer du Sotna dont 
Indra s’onivre d’apresle meme vers. Eiifin, le Soma qu'Indra 
belt chez Kavya U^;ana, au vers 1, 51, 11, est certainoment 
identique ii la « force » que le meme Ucana lui « fabrique » 
au vers precedent, et cette force « fabriquee » rappelle a 
son tour inevitablernent la foudre du vers I, 121, 12. l)ans cos 


1* Paroxyton. Mais cette accentuation , peut-etre fautive, ne doit pas nous 
emp^cher de reconnaitre le nom de Ktivya TJcaiui. H n^y aurait i>as en otl'et 
d^autre exemple du mot /edv/ya paroxyton, qui au iieutre sij^nilie « sagesse 
employe adjectivement, Au vers V, :ii>, 5, oil M. Gr. croit pouvoir relever 
un second cas de cet ernploi, il nV a pas jilus de raisons pour faire un 
adjectif du mot quo pour en faire un du mot xiktha, construit aussi 

paral lelemeiit a iv/cnx. 
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trois derniers passages, la force, Tarrae, la foudre est dis- 
tinguee do Kavya Ugana qui la donne a Indra. Dans la cita- 
tion qui les a precedes, elle etait confondiie avoc lui, comme 
le trait qu’Indra lance centre Cushna est quelquefois con- 
fondu avcc son allie Kutsa. C’est un nouvel et frappant 
exempledela maniere dont releinent naturel pent se decom- 
poser en deux elements mythiques, qui sont ici I’anne et 
celui qui la forge. Le texte inerne du vers X, 1-1-1, 2, d’apres 
lequel Sorna-Kavya-foudrc « porte » I’ivressc a Indra, nous 
fait presque assister deja a cette decomposition, Enfin, au 
vers 1 de rhymnc IV, 27, si le personnage qui paiie est, 
comme il y a tout lieu de le croire, le meine qu’au vers 1 do 
rhynine precedent, IV, 2(5, c’est-a-dire un pretre qui s'iden- 
tifie a differeuts pretres mythiques, ('t particulierement au 
sage {kavi) Ucana, nous pouvons rapporter a co dernier la 
legende du rishi qui « dans la matrice, connaissait deja 
toutes les races de dieux », qne « cent forteresses d’airain re- 
tenaient », et qui s’est envole sous la, forme de Taigle por- 
teur du Soma celeste (cf. les vers sui\ ants). Or, nous avons 
depuis longtemps ' identifle cot aigle, portour du Soma, a 
Soma lui-meme. 

L’ auteur du vers X, 92, 12 invoquo, en corapagnie d’Ahi 
Budhnya, un « sage des Ucij », uHjam kavih^ qui pourrait 
hien n’etre pas sans affinite avec Ucana Kavya. Nous nous 
bornerons d’aillours a cette simi)le indication. Le nom 
d’Ucana [)arait bien venir de la ineme racino quo le mot 
Uqij ; mais la formation en est obscure. 


S Ylll. — itTITIUCVA ET 1)lVOI)ds\, ENNEJIIS DE CaMDARA. 

Avant d’etudier les personnages d’Atithigva et de Divo- 
diisa, nous etablirons le caractere mytliique de leur ennemi 
Cambara. 

Remarquons d’abord que Cambara est compris dans des 
enumerations d’ennemis d’Indra dont la nature demoniaque 
nepeutdtre niise en douto. Ainsi il figure au vers I, 101, 2, 
avec Vya/nsa, Pipru et Cush/i,a, auvers 1, 102,8, avec Cushna 
et Pipru, auvers 11, 19, 0, avcc Cushna, au vmrs VI, IS, 8, 
avec Cumuri et Dhuni, avec Pipru, avec Cushna. Un autre 

1. I, p. 174. 
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personnago nomme Varcin, que la qualification d’Asura *, 
VII, 99, 5; nous permet do ranger aussi dans la categoru; 
des ennemis n^thiques d’Indra, n'est jamais raentionne 
qu’avec Cambara, II, 14, 6; IV, 30, 14 ct 15; VII, 99, 5, 
et forme un couple avec lui au vers VI, 47, 21 ou tous li‘s 
deux recoivent la qualification de Dasa. 

Au vers III, 47, 4, le combat contre Cambara n’est pas 
seulement rapproche du combat contre le demon Abi, cf. 11, 
12, 11 ; il y est dit qu’Indra a ete « fortifie » dans i’une 
et I’autre occasion par des pretres CfUestes, les Mariits, 
ce qui ne pei'met guere dc douter que le theA.tre de la lutte 
soit dans le ciel. Nous voyons d’aillours au vers I, 54, I, 
qu’Indra. quand il a renverse et brise Cambara, a ebraiile 
le plateau, sdnu, du ciel. Cette formuie nous cxplique co 
qu’il faut entendre par les montagnes ou sejournait Cam- 
bara quand Indra I’y a trouve, II, 12, 11, par la « haute » 
raontagne, cf. I, 130, 7; VI, 20, 5, d’ou il a fait tomber, 
IV, 30, 14 cet adversaire « qui so croyait un petit dieu », 
VII, 18, 20, et surtout par 1’ « etable » des c^aux « assimi- 
lees a des vaches » ou il a frappe a la fois Cambara et 
Varcin, VI, 47, 21. Ajoutons quo ce dernier exploit est 
rapproche de celui qui consiste a chasser « chaque jour » 
les races noires, c’est-a-dire les demons de la nuit. Cam- 
bara n’est en somme qu’une doublure de Vritra, dont il aauss: 
les quatre-vingt-dix, I, 130, 7, les quatre-vingt-dix-neuf, II, 
19, 0; VI, 47, 2; VII, 99, 5; IX, 01, 1 et 2, et les cent, II, 
14, 0; IV, 20, 3; VI, 31, 4, cf. IV, 30, 20, forteresses, cf. 

1, 103, 8; VI, 18, 8. Ainsi que les principaux demons, il a 
encore pour adversaires Agni, I, 59, 0, et Ilrahmanas pati, 
ou plutot, dans la formuie ou intervient ce dernier, 11, 21, 

2, ce n’est plus Cambara, co sout les Cambara, au pluriel 
neulre, comme les Vritra ou les Rakshas, qui sent mis on 
pieces par le dieu, apres quoi celui-ci penetre d.ais la « mon- 
tagne » pleine de tresors. 

Le protege d’Indra qui profile de la victoire rcmportee 
par le dieu sur Cambara recoit au vers I, 51, 0 le noni 
d’Atithigva (cf. VI, 20, 3, ou Indra, pour etre agreable ii 
Atithigva, tranche la tete d’un personnage dont le qualifica- 

1. Elle est, ii est iTai, donnee a un personnaf^e reel, I, 126, 2, of. X, O.l, 
14, mais avec une valeur laudative. Voir 111, p. 71, note 3. 

2. IjO nom de Kaulitara, qui iie se rencoiiiro (|uo dans cc jiassagc. dcsitiiH' 
peut-etre le meme personnage que 
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tif amarman trahit suffisamment le caractere demoniaque, 
cf. Ill, 32, 4; V, 32, 5), et aux vors II, 19, 0; IV, 30, 
20; VI, 20, 5; 31, 4; 43, I; IX, 61, 2, celui de Divodtisa 
(cf. IV, 30, 20, ou les cent forterosses ji« fondues » par 
Indra sont sans douto aussi colies de Oambara). Dans les for- 
rnules analogues des vers 1, 130, 7 ot IV, 20, 3, les deux 
noms sont rapproches de telle sorte qu’on a pu croire * 
qu’ils d^signaient un seul et meme personuage. Cette iden- 
tification est contestable. Dans uno forinulo analogue ou le 
secours divin vient dos Acvins, I, 112, 14, les deux noins 
sont separes par le mot kaeoja qui paralt tHre un autro 
nom propre. 

On ne pent pas non plus confondre Divodasa et Atithigva 
au vers VI, 47, 22, oii les pretres declaront qu’ils ont requ 
de Divodasa le don d’Atithigva. Mais il faut, a propos de 
ce passage, romarquor que le nom do Divodasa pout ne pas 
designer toujours le rn^me individu. Ici, il est ccrtaincment 
donne a un hnmme, a un patx’ou des pretres, cf. 23, et c’est 
seulement par uno application seoondairo d’anoiennes for- 
mules mythiques que los presents de co riche sacriflant sont 
appeles lo « don d’Atithigva » et la « richcsso de Cambax’a'* ». 
Nous ne nous arreterons pas non plus a contestor la rea- 
lite historique du Dh^odasa pere de Sudas VII, IS, 25. 
Mais il y a toute une famille qui porte le nom de Divod;'isa ‘, 
I, 130, 10, et I’ancetre de cetto famille est pout etre comme 
tant d’autrcs un j)ersonnage mytbique. Le Divodasa dont 
la legende a faituii fils do Vadhryaeva ■’ pourrait n'etro pri- 
mitivemcnt que le feu do Vailhryaova^ designe preoisemeut 
dansl’hymne X, 09 par le derive patronymique cddlinjacvu 
(vers 5 et 9), et c’ost en ce sens que j’interpretorais la for- 
mule du vers VI, 01, I : Sarasvati a donne Divodasa a 
Vadhryaqva. La meillcure raison de douter de la realite 
historique du preteudu fils de Vadhryaeva c’est que Va- 
dhryaeva lui-meme paralt n’ avoir eu qu’une existence puro- 
ment mythiquo. Ce personnage, qui d’apres riiymno ineine 
ou il est particulierement celebre, X, 09, I'st un anden sa- 
criflcateur (vers 4), porte un nom dont la signification pejo- 

1. M. lloth et M. Grassraaiin. 

Voir oi-dessous p. 345. 

3. Sur Sudas, voir ci-dessous, p. 361. 

4. Avec uii DUtre accent : mais ce detail para ici sans importance. 

5. Ruhtlinj^k et Roth, s. v. 
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rative a qui a un cheval hongre » s’expliquo parfaitement 
dans un ordre d’idees donttraitera lo chapitre consacre aux 
Acvins. Un Divodasa mythique aurait tres bien pu devenir 
le protege dlndifti ^ et le preparateur du Sorna dont le dieu 
s’est enivre pour combattre Cambara, VI, 43, 1; IX, 01, 1 
et 2. En tout cas, ce qui n’est qu’une hypothese pour le per- 
sonnage de Divodasa sera admis, je I’espere, comme uno 
veriteapeu pres demon tree pour celui d’Atithigva, qui figure 
parallelement aveclui dans des formules analogues, ou con- 
curremment avec lui dans les memes formules. 

Atithigva a ete considere comme le chef d’une famille, et 
le derive patronymique dlithiyva designe aux vers Vlll, 57, 
10 et 17 un prince, ou tout au moins un riche sacriflant dont 
Tauteur celebre les liberalites. Mais tine famille reelle pout 
avoir un ancetre mythique. Le nom de cet ancetre pout 
d’ailleurs etre substitue a son derive pour designer la famille, 
et ainsi s’expliquera une formule comme colie du v^ers VII, 
19, 8, ou Indra est prie d’abattro actuellement Turvaga et 
la famille de Yadu, « pour etro agreable a Atithigva » 

II parait en eflfet impossible d’accorder au personnago 
d’ Atithigva lui-merne plus do realite qii’a ceiix de Kutsa et 
d’Ayu dont il est quatre fois rapproche dans des formules 
deja etudieos^ L 53, 10; II, 14, 7 ; VI, 18, 13; Val. 5, 2, 
ou tous les trois figurent, non plus comme les proteges 
d’lndra, inais comme le butin do ses victoiros ou memo 
comme ses ennemis. II doit done y representer, comme Kutsa 
et comme /lyu, Agni ou Soma en tant que conquis par lo 
dieu dont ils sent ailleurs les allies. En tant que protege 
d’lndra, qui trioraphe pour lui de Cambara ou d’un demon 
innome, Atithigva est encore rapproche dc Kutsa, secouru 
par Indra dans sa lutte centre Cushna, I, 51, 0 ; VI, 2(), 3. 
On peut meme trouver une preuve directe a Tappui de I’idem 
tiftcation d’ Atithigva avec I’eclair ou le soleil dans le vers 
I, 53, 8, d’apres lequel Indra a ecrase Kara>yja et Paryyaya 
avec la « roue brulante » d’ Atithigva. Cos ennemis, qui ne 
peuvent etre que des demons, sont nommes une seconde fois 
au vers X, 48, 8, ou Indra declare que, lorsqu’il s’est illustre 

1. Et des Acvins, 1, 1 H>, IS; 119, d’Agfiii, \ lO, et 19. 

2. Litteralement « devant iViire pour Atithi»-va ce que celui-ci devra 
louer )). Notre explication est d’antaiit plus vraisevnblable que e'est la uiie 
formule consacree pour celebrer les faveurs accordees par Indra a raneetre . 
Voir VI, 2r), 3. 

3. P. 337. 
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en les combattant, il a, pour les Guwgus, fait d’Atithigva un 
vainqueur d’ennemis. Atithigva pourrait bien representer 
ici le Soma du sacrifice des Gungus ; c’est I’idee que sug- 
gerent et le terme de comparaison ish qui parait signifier 
proprement breuvage, et I’emploi du verbe ish-kri, qni rap- 
pelle Texpression ish-kartdram adhimranya *, X, 140, 5. 
Ce sacrifice serait sans doute un sacrifice celeste. Le nom 
des Gungus qui ne se rencontre qu’une seulc autre fois, 
au vers II, 32, 8, ou il est feminin, y designe une deesse. 
Quelle que soit d’ailleurs celle des formes d’Agni ou de Soma 
qu’Atithigva revMe, il a pu ^tre considere comme donnant 
les tresors qu’Indra conquiert pour lui, ou avec lui, ou en 
meme temps que lui : c’est ainsi que I’expression « don 
d’Atithigva » se trouve equivalcnte a cejle de a richesse de 
Cambara », VI, 47, 22. 


S IX. NaMI, KXNEMl BE .NAMUCr. 

Le personnage de Namt est bien incolore on pent cepen- 
dant relever dans la legendc de ce protege, VI, 20^ (5; X, 
48, 9, de cet a ami », I, 53, 7, d’liidra, un trait qui n’est 
peut-^tre pas sans signification. 11 « doriiiait » quand Indra 
i’a secouru, VI, 20, 0. Or, les dieux n’aiment pas Thomrae 
qui dort, e’est-a-dire , selon le sens ordinaire de cette 
forrnule dans les hymnes vediques, qui ne so love pas de 
grand matin pour otfrir lo sacrifice, 1, 53, 1; 120, 12; 135, 
7; VIII, 2, 18; 86, 3, cf. V, 30, 2. Co sorait une raison de 
croiro quo Narni ost un dormeur inythique, comme les 
/fibhus, que nous etudierons dans la troisieme partie, et 


1. Kt le compose ishkvUuhann, epithel.e du puUs de la nuee, X, 101, G, si, 

(‘online je le crois, le mot aiidi'a n’a pas (rautio sens (lue celui qu’il a fjarde 
dans les Brahniauiis (voir Roditl. el Roth, .s‘. r.), a savoir u invo(.‘ation ». Ce 
sens est le plus naturel au vers 1, 8, oii (Ihavo est rapproche de havift 

u oHrMude ». L'interpretation la moins invraisernblable du ver.s VI, 7, 12, 
sera celle qui lera de dhOvarn un accusatif ivdpetant I'idtie du verhe ahhi 
sum navfintn. Au vers X, 112, 6 , V ((invocation pleine d’une douce liqueur w 
est une figure connue (I, ji. 282 et suiv.). C’est iiotre compose, (U le vers X, 
101, 5 exprimant la meme jd(?e, qui out avec le dernier passage cite sug-gere 
le sens de « seau », Mais les seaux (jui servent a puiser au puits celeste 
sont les prieres, ct c’est precisciment I’idee qu'exprime un second compose 
do dhdra i[\i\ se trouve dans le meme passage, X, 101, 7 : le puits </roud- 
hdvn est celui « qui a pour seaii rinvocatioii ». Cf. encore I’emploi de 
ishkvi (laiLS une autre figure egalement applicable au sacrifice, X, l>3, 7, 

2. Le Pancavi/uca-liralimaua fait de lui uu roi, XXV, 10, 17. 
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comme le personnage dont il est question dans uue formule 
d^jfi expliquee « la peau du dormeur ». On a vu* que ce 
dormeur n’est autre qu’Agni ou Soma^. En tout cas, il est 
inapossible de csnserver des doutes sur la vraie nature de 
I’ennemi quMndra combat en compagnie de Nami, I, 53, 7, 
et pour lui, VI, 20, 6 '•*, c’est-a-dire de Namuci. 

Namuci est rapproche au vers VIT, 19, 5 du Vritraj sur 
lequei Indra conquiert quatre-vingt-dix-neuf et cent 

forteresses, et il est compris au vers II, 14, 5 dans une 
enumeration d’minemis du meme dieu, Anna, Cushna, Vya- 
msa, Pipru et Rudhikra, dont nous avons deja reconnu 
ou dont nous reconnaitrons plus loin le caractere mythique. 
Il est lui-meme un demon, et c’est certainement en ce sens 
quo nous devons interpreter le nom de diisa qui lui est plu- 
sieurs fois donne, V, 30, 7 et 8; VI, 20, 0; X, 73, 7. 
Il regoit aussi d’ailleurs celui d’dsura, X, 131, 4, derive 
d'asura, qui le rattaclK; a cette classe d’tHres equivoques ap- 
peles Asuras dans laquelle se confondent, comme nous le 
verrons *, les demons et ceux des dieux vediques dont le 
caractere est tour a tour bienveillant et malveillant. 

Namuci est, comme les autres demons, frappe, 11, 14, 5; 
VII, 19, 5, abattu, 1, 53, 7, par Indra. Mais le trait caracte- 
ristique du mytlie qui s’(*st fixe sous son nom est que ce dieu 
lui ft baratte » la teto, V, 30, 8 et VI, 20, 0. Je traduis dans 
le sens etymologique le participe malhdyan, etje crois avoir 
d’assez bonnes raisons pour le faire. 11 est question aussi dans 
plusieurs passages de la tete de Vritra, et dans tons, 1, 52, 
10; VIII, 6, 0; 65, 2, il estdit qu’Indra la fend. Mais quand 
il s’agit do la tete de Namuci, nous trouvons, au lieu de la 
racinc bhid « fendro », ou bien cette racine manlh dont le 
sens etymologique est « baratter », ou bien le causal de la 
racine i'n(, avec, Vlil, 14, 13, ousans, V, .30, 7, le prefixe ud; 
or, cette secondo racine exprime pareillcment unmouveraent 
giratoire. ,1c ne saurais voir la une coincidence pui-ement 
fortuite. D’ailleurs, il me semble impossible de trouver au 

1. P. 78-80. 

2. L’etrarige pafroiiymique saiifjff (de saprr « pe?ns ») qui accompagne lo 
nom de Nami aux vers VI, 20, 0; X, 48, n’aurait-il pas le meme sens quo 
id7iva Qt tand-napdt (voir plus liaut, p. looj? Nami serai t ne directemml de 
son pere. 

3. (Test sans doute encore Nami qui est designe par le nom de rishi au 
vers X, 73, 7. 

4. Vol. 1(1, p. ()7 et suivantes. 
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vers VIII, 14, 13 un autre sens raisonnable que celui-ci : 
a.Tu as, A Indra, par un mouvement giratoire (avartayas), 
fait deborder (ud) I’ecume des eaux de la t^te de Namuci *. » 
Je crois done que I’operation qu’Indra fait 3ubir a la t^te de 
Namuci a ete reellement concue comine un barattage, qui en 
fait sortir le beurre celeste sous la forme de I’ecume des eaux. 
La preparation du Soma a d’ailleurs ete assimilee aussi a un 
barattage, et il est dit de I’aigle porteur du breuvage divin 
qu’il I’a baratte (tire par le barattage) du ciol Or precise- 
ment, au vers VI, 20, 6, I’operation d’Indra est comparee a 
celle de I’aigle « barattant la plante enivrante ». Et il est 
d’autant plus naturel de croire qu’Indra fait sortir le Soma 
de la tete de Namuci, comme aillenrs il le conquiert sur 
Vritra, III, 36, 8, que nous voyons Ics Aevins boire le breu- 
vage divin che/ Namuci, X, 131, 4, comme Indra lui-m^me 
le boit chez Vritra, X, 50, 2. I^n somme, la tete dont il 
s’agit est le reservoir des eaux et du .Soma celeste, et corres- 
pond dans le mythe de Namuci aux forteresses du mythe de 
l*ipru, VI, 20, 6 et 7 auquel nous passerons immddiate- 
ment. 


Ji X. — i<i.rigvAN, ENNEMi i>E Pipnc. 


Le nom de /lijicvan est accompagne, aux vers IV, 10, 13; 
V, 29, 11, du patronymique vuidathina « descendant de 
Vidathin », et au vers X, 99, 11, du patronymique aueija 
« descendant d’lJcij ». Nous ne nous arreterons pas au pre- 
mier, le personnage de Vidathin n’etant pas mentionne 
ailleurs. liemarquons seulement quo ce nom, derive de 
vidalhu «assemblee, fete du sacrifice » convenait bien a un 
sacrifieateur. Le second patronymique est plus interessant. 
On a vu * que les Ueij sont uue race inythique dont le chef 
n’est autre qu’Agni. Le nom d'aufija lui-mdme doit designer 


1. Litteralement « Tu as fait que la tete de Namuci deborde de J'ecume 
<les eaux ». Cf. I'emploi du causal de vrit avec ud et samyud dans le sens 
de I’aire enfler, goiifler, en Sanskrit classique. L’interpretatioii des Hindous, 
adoptee par M. Grassmann, « tu as coupe la tete a Namuci avec Pecume des 
eaux », est etrange. Celle de M. Ludwig manque de clarb^. 

2. Voir vol. IIL p. 7, 8, et notes, une discussion complete des emplois de 
la racine niauth dans le /lig-V'eda. 

Reraarquons en passant qu on peut interpreter de mume, et la t^te, et 
los forteresses de Vritra. 

I, p. 57 et suiv. 



un etre m^^thique, aux vers IV, 21, 6 et 7, dans la forraule 
« la cachette de I’Aucijaw, vraisemblablement equivalcnte a 
celle du vers suivant «la cachette du taureau ». Le taureau 
est sans doute jfgni ou Soma. II ne sei’ait done pas impos- 
sible que /tijievan lui-meme represents I’un des deux ele- 
ments mAles du sacrifice, jouant, comme il arrive si souvent 
dans la mythologie vedique, ler&le d’un sacrificateur. Quoi 
qu’il en soit, flijigvan passe pour un protege d’Indra, Val., 
1, 10, auquel il offre des sacrifices, V, 29, 11 ; X, 99. 11, et 
qui vient a son aide dans les combats. L’ennemi de /fijievan 
est, au vers I, 53, 8, un certain Vavigrida (dont le nom ne 
se retrouve pas ailleurs), qui a cent forteresses, comme le 
demon, Mais e’est Pipru qui lui est ordinaireraent oppose, 
I, 51,5; X, 99, 11; e’est Pipru qu’Indra a vaincu avec 
ytijigvan, I, 101, 1 et 2; X, 138, 3, et pour /tijiqvan, 
IV, 16, 13 ; V, 29, 11 ; VI, 20, 7 ; et s’il n’est pas demontre 
que /^ijicvan soit purement et sirnpleraent un representant 
du feu ou du Soma, il est du moins liors do doute que son 
ennemi est un personnage mjthique, un etre demoniaque. 

Pipru figure dans les enumerations de demons frappes par 
Indra, tels quo Vyawisa, Cambara, Cusli?<a, Kuyava, Vritra, 
I, 101, 2 ; 103, 8 ; VI, 18, 8, et dans celle du vers II, 11, 5, oil 
nous avons rencontre Namuci dont il est aussi rapproclie 
aux vers VI, 20, 6 et 7. Comme Namuci, il parait avoir regu 
le nom de diua, X, 138, 3 cf. VIIT, 32,2*, et pour lui ega- 
lement, ce nom ne peutetre pris que dans le sens de demon. 
Pipru a les ruses, les rnuyd d’Ahi, VI, 20, 7. Kn meme temps 
que lui, Indra abat des milliers d’Stres noirs, IV, 16, 13, 
e’est-a-dire de demons des tenebres. Au vers VIII, 32, 2, 
oil il figure en compagnie de Sribinda, d’Anarcani, d’Ahiquva, 
nous lisons qu’Indra, en frappant ces differents ennornis, a 
fait couler les eaux, et Ic vers X, 138, 3, qui nous montre le 
soleil detolant son char (e’est-a-diro s’arretant ou dispa- 
raissant) au milieu du ciel pendant le combat d’Indra contre 
Pipru, ne nous permet pas non plus de douter que ce combat 
soit iivre dans ratinospliere. Les forteresses de Pipru brisees 
par Indra, I, 51 , 5 ; VI, 20, 7, cf. X, 138,3, ne sont done autre 
chose quo les recipients des tresors celestes, et particulie- 
rement de la' pluie. C’est d’elles sans doute que le dieu fait 


1. C'cst sans doute lui aussi qui est designe au vers ^ .-il, 5 par 1<‘ uorn 
(‘((ui valent de ila^yu. 



sortir, en compagnic de ^ijigvan , a celles qui sent renfer- 
niees dans une matricc noire, » I, 101, 1, e’est-a-dire les 
eaux du nuage. Elies sont remplacees au vers X, 99, 11, par 
une etable qui est aussi brisee par I’allie d'indra, et qui iie 
pout guere contenir d’autres vaches que les eaux du ciel, 
Mais le trait selon nous le plus interessant a relever dans 
le mytbe de Pipru, e’est, avee la qualification d’Asura qui lui 
est donnee au vers X, 138, 3, le sens etyrnologique de son 
nora mfime. Ce nom, regulierement forme avec redoublement 
et suffixGMd’une racine par, pvi, no peut signifier que « celui 
qui remplit, qui rassasie », ou « celui qui fait traverser, qui 
sauve » Quol que soit celui de ces deux sens qu’on adopte, 
on est oblige de reconnaitre que le demon est ici nomme 
d’un nom qui semblerait ne pouvoir convenir qu’a un dieu. 
Or, nous avons dit deja, a propos de la qualification d’B.wra 
donnee a Namuci, que les Asuras sont dans les hymnes, tan- 
tot des dieux d’un caractere equivoque, tantdt de purs 
demons. Nous verrons plus tard^ que les deux aspects, bien- 
veillant et raalveillant, d’un rneme Asura, out ete distingues, 
au moins dans une certaine mesuro, sous les noms divins de 
Savitri et de Tvashfri. On comprendraitque, de meme, Pipru 
eut represente d’abord I’aspect bienveillant d’un etre, moitie 
divin, moitie demoniaque,' dont I’aspect malveillant aurait 
ete represente par quelque autre personnage, peut-etre par ce 
Namuci dont le nora, rapproclie du sien aux vers II, 14, 5 
otVI, 20, 6 et7, parait bien signifier, comrac le vculentles 
etyuiologistes hindous, « qui ue lache pas, qui ne donne 
pas ». Sculeraent, tandis que Savitri est reste une divinite 
exclusivcmcnt bienfaisante, et quo TvaslBri lui-meine ii’est 
que passagereraent considere comme un etre demoniaque, 
Pipru n’aurait garde de son caractere primitivement bien- 
voillant que le nom dont on I’appelle encore, et serait de- 
venu, ainsi que Namuci, un pur demon 

1. Ce sont les deux sens do hi racine, ou jilutol des deux raciues lionio- 
nymes, 'par, pri, 
i?. Vo I. Ill, p. .‘iS et suiv. 

3. Cf. encore T « horitaj^^e » de Pipru qu’liidra livre aux mains de /liji-” 
pvan, VI, iiO, 7, a T a lioritage « (luc Ic a fils » n’abandoiiiie pas a sa 
somr )) (voir plus liaut, ]>. lllj. J] y a la peut-etre uii iiouveuii trait de res- 
seiublauce entre le m^'the de Pipru el celui du Pere. 
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§ XI. 1)ABH/U, ENNEMf DE DhUNI ET CuMURI. 


Dabhiti est un autre protege d’Indra*, egalement concu 
comme un ancien sacrificateur. II a honore Indra d’hymnes 
de louange et d’offrandes, avanttoutde I’ofifrande du Soma, 
VI, 20, 13, cf. 26, 6, et Indra a recompense sa foi, VI, 26, 6 ; 
X, 113, 9. 

Ce dieu a, pour Dabhiti, « endormi sous ses coups » trentc 
mille Dasas, IV, 30, 21, et « lie » les Dasyus sans se servir 
de « cordes », II, 13, 9. On voit que nous sommes dans le 
domaine du merveilleux; les Dasyus et les Dasas dont il 
s’agit doivent etre dcs demons. 

J’en dirai autant des deux personnages qui peuvent passer 
pour les ennemis particuliors de Dabhiti, a savoir Dhuni et 
Cumuri. Ils sont compris au vers VI, 18, 8 dans une enume- 
ration d’ennemis frappes par Indra avec Pipru, Cambara, 
Cushwa, qui sont certainement des demons. Le nom du second 
est d’origine obscure. Celui du premier signifie « bruyant » * 
et n’est peut-6trc pas sans relation avec la maniere dont Indra 
triomphe, etde Dhuni, et de Cumuri. 11 est dit en effet de ces 
deux personnages, 11, 15, 9 ; VI, 20, 13 ; VII, 19, 4, comme 
dcs trente mille ennemis dont il a ete question tout a 
riieure, qu’Indra les a « endormis » pour Dabhiti. Memo 
detail encore au vers VI, 26, 6 ou Cumuri figure seul. Mais 
le trait le plus caracteiustique pout-etre de notre mythe est 
le nom de Dabhiti lui-merne. 

Ce nom en effet vient d’une racine dabli dont ie sens est 
« tromper, nuire par ruse » =*. Il parait done signifier 
« trompeur», et conviendrait raieux, ce semble, a un demon 
qu’a un protege d’Indra. En elTct, il desigiie au vers IV, 41, 

4 un emiemi, contre lequel le poete invoque le couple forme 
d’Indra et de Varuna. Dabhiti serait-il done un personnage 
de nature primitivement equivoque, dont le caractere se 
serait precise, comme celui de Pipi’u*, dans un sens contrairc 

1. Et des Aevins, I, 112, 23. 

2. Le mot dhuni est souvent employe comme cjdthfete des dieiix MaruLs 
du vent, et des chevaux du vent (voir Gp, s. v,}^ ce ([ui pourrait suggerer 
une identification de notre demon avec le vent. 

S. Voir vol. 111, p. 181 . 

4 . Voir p. 34 1). 
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a Tetymologie de son nom ? La chose est possible. Mais le 
nom de Dabhiti pent aussi s’expliquer, et parait en effet avoir 
ete iiiterprete par les R'lshis d’une autre fa^on. 11 est dit en 
efifet au vers X, 113, 9, que pour Dabhiti, c’est-a-dire pour 
le trompeur, Indra lui-m^me « trompe » Dhuni et Cumuri. 
Le dieu trompe les demons, comme ailleurs il les enveloppe, 
comme il «lie» les Dasyus « sans corde » pour Dabhiti, 
c’est-a-dire onsomme qu’il leur fait subir le traitement qu’ils 
ont eux-m6mes coutume d’irifliger. L’assoupissement dcs 
demons est un detail qui s’accorde aussi avec I’idee generale 
d’un succes obtenu par la ruse, et qui doit profiter a un per- 
sonnage dont le nom signific « trompeur ». 

D’apres lo vers II, 15, 4, Dabhiti avait ete « enleve ». Si, 
comme tout porte a le croiro, les auteurs de I’enlevement 
sont encore des demons, celui qu’ils ont enleve doit 'etrc 
lui-meme un personnage inythique, et la formule trouve en 
effet une explication toute naturelle dans I’identiflcation de 
Dabhiti avec lo feu celeste. Dabhiti ne differerait done pas du 
« feu allume », dans lequcl Indra brCile les armes de ses 
ennemis. Mais il n’y a la rien qui puissc nous 6toimer. Dans 
les combats celestes, le prix de la victoire en est souvent 
aussi I’instrument. Il ne serait pas impossible qu’un souvenir 
do la nature ignee de Dabhiti nous eiit ete egalement con- 
serve au vers VI, 20, 13, ou nous voyons qu’il « brille » 
lorsquo Indraaendormi Dhuni etCurauri. C’est d’ ailleurs Tun 
des passages ou, ainsi que tant d’autres personnifleations du 
Ihu, il est represente comme un sacrificateur. 


S XII. — Pfiur. 

Le nom de Puru designe le sacrificateur et le protege 
d’ Indra dans plusieurs fonnules tout a fait analogues a celles 
ou figurent, dan’s les memes conditions, des personnages 
dont nous avons reconnu le caractere mythique. Il est accom- 
pagne de I’epithete iyaksim « qui sacrifio volontiers » au vers 
X, 4, 1. Ailleurs, ii designe lo protege auquel Indra a ouvert 
I’espace, 1, 63, 7, en frappant Vritra, IV, 21, 10; VII, 19, 
3, celui pour qui les forteresses oat ete brisees par Agni, VII, 
5, 3, et plus ordinairement par Indra. Au vers I, 130, 7, les 
forteresses brisees par Indra pour Puru sont au nombre de 



quatre-vLngt-dix, et de plus la mention du demon ^ambara m 
permet guere de douter qu’il s’agisse d’un exploit mj^thique. 
Lo nom de Cami)ara est encore rapproclie de celui de PCiru 
au vers I, 59, 6, on c’est Agni qui triomphe du demon. lilnfln 
aux vers I, 131, 4, et VI, 20, 10, ou figure encore le nom de 
Puru, les forteresses, les sept forteresses brisees par Indra, 
reqoivent I’epithete cdradi donnee egalement au vers 1, 174, 
2, aux sept forteresses d’ou Indra fait couler les eaux. Cette 
qualification du reste suffirait a elle seule pour nous reveler 
leur nature celeste^ 

Dausles d<3rniers passages cites, c’est-a-dire aux vers I, 59, 
6; 131,4etVI, 20,10,]e nomdejom-westaupluriel. Ceneserait 
pas une raison de refuser au mot Pfiru le caractere de nom pro- 
pre,soitdanslescitationsprecedentes,soitmdmc danscellcs-ci. 
Les Purus, en effet, peuvent ^tre une I’ace dontPuru estle 
chef. Autre observation : les Pftrus paraissent bien etre une 
race reelle, terrestre, humaine, au vers VII, 96, 2, ou ils 
sont representes habitant )cs deux rives de la Sarasvati, 
qui, malgre I’epithete « amie des Maruts » , semble bion ^tro 
elle-m4me dans cc passage la riviere terrestre ainsi nomniee. 
J’en dirai autant des Purus auxquels Indra s’adresse au vers 
X, 48, 5, pour leur promettre son secours s’ils lui olfrent 
le Soma. L’emploi du present dans deux des passages cites, 
I, 59, 6 et VI, 20, 10, suggere la ineme conclusion. Mais 
il ne suit pas de la que le chef de la race, que Puru ait 
ete pareillement un personnage reel. Bien d’autres races 
ou families vediques dont on nc pent nier non plus I’exis- 
tence reelle n’en ont pas moins un ancetre mythique. La 
race des Pfirus, toutefois, donne lieu a une remarque parti- 
culiere. 

Le nom de Puru doit avoir eu une autre forme, jodrits, 
dont le mot purusha, primitivement ^ puruslm, aura ete 
derive, comrne manusha Ta certainement ete de la forme 
manus, qu’on rencontre en effet pour le nom de Manu. Or, 
purusha signifie « homme » conpue manusha *. On pent 

1. Voir plus haut, p. 211 . 

2. On adraet, il est vrai d’ordinaire, que I’d long de la iorma pArusha est 
du a un allongement metrique de I'u bref de purusha. Mais nous pouvons 
tout aussi bien supposer que c'est la quantite primitive qui s’est conserv^e a 
la faveur du mfetre, et le rapprochement du nom de Puru parait faire poncher 
la balance en faveur de cette hypothese. 

Avec une nuance particuliere pourtant : car purusha s’emploie spe- 
cialeinent dans le sens de vir. Mais il a aussi celui de homo, comme le 



done se demander si les Purus ne sont pas aussi les hommes 
en general.' Et ea effet, il paraitra assez naturel d’interpre- 
ter en ce sens la formula du -vers IV, 38, 48 , qui constate 
la joie inspir(^ a « tou/- Piiru » par la vue du cheval mythique 
Dadliikrclvan representant le feu celeste et particulierement 
le soleil, et par suite aussi celle’qui nous inontre Mitra et 
Varuna donnant le meme Dadhikravan aux Pftrus comme 
un feu brillant, IV, 39, 2, cf. 38, 1. II n’j* aurait rlen do 
choquarit dans le pleonasme que formerait I’addition au mot 
piiru du termc « mortel w V, 17, 1, ou de celui de « race 
humaine, race de Manus », VIII, 63, 10/ designant .avec 
lui riiomme in^'ite a honorer Agni do sacrifices, ou ceux qui 
pressent le Soma pour I’offrir a Indra. 

Le fait que le mot pt'iru aurait pu, comme noni de race, 
designer I’humauite tout entiere, ne serait pas une raison de 
lui refuser toute valeur mythique, particulierement dans les 
formules ou il designe le chef, I’ancetre de la race. On pdur- 
rait plutot empruntor au nom do Manu * un argument d'ana- 
logie en faveur de la conclusion opposee. Mais I’usage de 
notre mot comme nom propre est-il bien etabli ? Et le sens 
d’. a homme » be pourrait-il pas convenir a tous les passages 
cites, a la scule condition de pi’Ondre le singulier dans lo 
sens collectif? A cola nous repoudrons que le nom de Piiru 
figure avec diflerents noms propres dans des enumerations 
oil il ne jieut guere lui-m^me avoir une autre valour. Nous 
le verrons tout a riieurc coustruit au pluriel avec dilferents 
noms de race. 11 Tost aussi au singulier avec dilferents noms 
d’iudividus, avec purukutna, I, 03, 7, cf. VI, 20, 10, avee 
lrasad(Wfu{paurakuCsi} VII, 19, 3, avhc divoddsa et alilhigva, 

1, 130, 7. 

Un autre point, est a prendre en consideration. Aux vers 

VII, 8 , 4 et I, 129jj 6 , Puru devient I’ennemi dont Agni a-' 
triomphe ou centre lequel on invoque Indra. On pourra sans 
doute ^tre tente d’expliquer cet aspect nouveau de Puru, 
ou du Puru, soit en s’en tenant au sens general d' « homme », 
§oit en invoquant la diversite des races, des tribus, auxquelles 

proiive par exemple I’emploi du derive adverbial purushrilCi dans les for- 
mules telles que « nous avoiis peche comme ^es hommes que nous sommes », 

VI J, r>7, A oX passim. 

1 . 11 cst douteux pourtant que le mot /owm ait eu tUs Vorigine un sens 
mythique, comme celui de Manu, qu’il ait designe le chef de la race avant 
do designer la race elle-meme. LVHymologi*e qui lo rattache a la racine par, 
pH, pur u remplir dans le sens dc « peiqiler a est eii elVet assez iseduisante. 

Dkuuaione, La licligion rvijiguv, II. 
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pedveat appartenir les aute.urs des differents hymaes. Mais 
11 faut remarquer qpd, dans un troisieihe passage ceUbrant 
une victoire remport^e avec I’aide d’Indra aur Puru ou le 
Piiru, I’exploit du dieu consiste a briser se^jt forteres^es, 
VII, 18, 13*, comme daes les formulas ou PHru est son pro- 
teg4, I’ennemi etant up d^mpn tel que Cambara. A supposer 
done quo Pftru ou le Pftru, daiiS les formules ou il est traite 
en eiinemi, sort un ennemi reel, humain, il n’en est pas 
moins, par les termes memes dont se sert le poete, assimile 
a un demon. 

C’est tout ce* qui importe a la demonstration que nous 
poursuivons a travers ces etudes consacrees aux proteges et 
.aux ennemis d’Indra. Piiru, s’il n’appartient pas a la serie 
des personnages dont le type est Kutsa, et qui representent 
le feu sous un double aspect, quelquefois comme demon, plus 
souvent comme sacrificateur et protege d’lndra, est du moins 
traite comme eux dans les formules des liymnes, en vertu 
de I’assimilation ordinaire des combats, terresti’es aux com- 
bats celestes 

Le passage annonce ou le nom des Purus est rapproche de 
ceux d’autres races, les Yadus, les Turvacas, les Druhyus et 
les Anus, 1, 108, 8, nous conduit naturellement a I’etude de 
celles-ci. Ajoutons seulement quo le mot puru, au singu- 
lier coliectif, est encore rapproche de I’un de.ces noms, celui 
de Druhyu, et d’un autre, Trikshi, construits de meme, 
VI, 46, 8. 


§ Xlll, — 'foRVAeA.er Yauu 


Nous venons de voir les Turvapas et les Yadus I’approches 
des Druhyus, des Anus et des Purus„J, 108, 8. Les mdmes 
noms, a rexeeption de celui de Piiru, sofit encore rapproches 
au vers VIII, 10, 5, ou ils sont construits au singulier, vrai- 
semblablcment dans le sens colfectif. On ne peut meconnaitre 
un certain rapport entre ces passages et ceux qui concernent 
les « cinq races », e’est-a-dire les races des cinq points car- 

1. Nous retrouverons plus loin ci? passa{;e qui renferme encore d’aiitres 
details inythiques. 

2. Ajoutons que si nous n^avons it citer aucun texte a I’appui d'une assi- 
inilation specmle de Puru a Soma ou a Agni, nous pouvons au moins raj)- 
peler que le mot puriisha^ derive de (p. 352, note- 2), estdevenu le noin 
d’un personnage mytliique representant Soma# Voir I, p. 274-276. 
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dinaux. I^e second renferme, en m^me temps quo les quatre 
noms dfe DruKyn, d'And, de f tirVaqa et de Yadu, la in&ittiOn 
(ie rOrient et de rOecident. iDe plus, ce vers, comme le 
vers r, 108, 8, est nne enumeration des lieux qui p eu vent 
retenir soit les Aevinsi soit Indra et Agni, et qo-’on prie ces 
divinitds de quitter a Tappel du sacrificateur. Or, on trouvp 
souvent, dans des' formules dquivalentes, la mention des 
points cardinaux, VIII, 54, 1, et passim. 

On doitremarqiier pourtant que le vers 1, 108, 8 est le seul* 
passage ou sO rencontrent a la fois les cinq noms. II est vrai 
que les cinq races sont les races des quatre points cardinaux 
et d’un cinquieme point, et quo nous avons retroiive au vers 
\OII, 10, 5, quatre de nos cinq.nomsl Mais, en realitd, cqs 
(juatre noms forment moins une tetrade que deux couples 
reunis. On verra en eff'et que le rapprochement des noms de 
Turvapa et Yadu d’une part, que celui des noms de lifuhyu 
ot Arm de Tautrc, est tres frequent, tandis que les quatre 
noms ne sont rounis qtie. dans les deux passages deja cites. 
Le vers VIII, 4, 1, quoiqu’il lasso mention des quatre points 
cardinaux, ne renferme que le nom de'Turvaga et celui 
d’4nava, derive d’Anu. Au vers VI, 46, 8, sont rapprochds 
tiois noms dont fun ne so trouvait dans .aucune des enume- 
rations precedentos, a savoir Druliyu, Pftru et Trikshi. 
Turvaqa se rencontre aussi seul dans une formule tout a fait 
analogue, I, 47, 7. Concluons. II existe, d’une part, une for- 
mule « les cinq races », de I’autre differents noms de races ; 
les poetes font de ces noms diversement combines un usage 
qui rappello la‘ formulp dps cinq races ; iis ont pu meme 
s’en servir quelquefois pour essayer de designer nommement 
cos cinq, races'; mais il n’y aurait eu la que des tentatives 
Isoldes qui ne paraissont pas avoir abouti a uiie idontiflcatioh 
definitive. 

En tout cas, si le rapprocboment des cinq noms que ren- 
ferme lo vers I, 108, 8 pent s’ expliquer par la formule des 
cinq races, il ne saurait inversement donner la clef de cette 
formule. C’est elle qui prdexiste, et nous en avons precd^- 
demment reconnu I’origine Apres avoir designe d’abord 
les races des quatre points cardinaux, c’est-a-dire du monde 
visible, plus celle du monde invisible, elle a, par des appli- 
ca,tions secondaires, designe, tantdteinq races di vines ‘^,tant6t 

1. P. 127. 

2. V'oir p. 
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cinq races humaines. L’ assimilation signaleene saurait done, 
quelque valeur qu’on y attache, determiner d elle seule le 
caractere 4es r^ces designees par les noms de Tuyrva§a et di; 
Yadu, de Druhyu et d’Anii. Mais elle ne ponyrait quo nous 
disposer a leur reconnaitre un- caractere mythique. 

Nous nous en tenons d’abord a Turva^a et Yadu. Le 
second n’est jamais nomme sans le premier, ca,r»le nom de 
Turva <qui accompagne le sien au vers X, 62, 10 doit 
, etre consider^ comrae equivalent a celui de Turva^a. On 
pourrait done etre tente de croirO que les deux noms de 
Turvaga ou Turva et de Yadu sont eux-mdmes equivalents, 
si Ton n’avait au vers IV, 30, 17 le duel turvaca-yadu. Le 
nom de Turvaga lui-mdme ne se rencontre sans le .nom de 
Yadu, ou sans son derive Yadva, VII, 19, 8 (employe aussi 
seul, VIII, 1, 31 ; .6, 40et48), qu’aux versi, 47, 7 ; VI, 27, 7; 
VII, 18, 6 ; VIII, 4, 1, et au vers VIII, 4, 19. Dans le der- 
nier, il est au pluriel, de memo qu’au vers I, 108, 8, ou se 
rencontre egalement le pluriel du nom de Yadu. Partout 
ailleurs les deux noms sont au singulier. Nous avons ddja 
propose, pour le vers VIII, 10, 5, de prendre ce singulier 
au s,ens collectif. Dans le plus grand nombre des cas, il est 
a peu pres impossible de decider si leS deux noms desi- 
gnent les races ou leurs chefs. L’emploi preSque constant du 
singulier doit cependant nous porter a croire qu’a rorigino 
chacun des deux noms ne designait qu’un personnage uni- 
que. Yadu est reste un chef de race dans I’epopee, et il 
ya un frerc dont le nom, Turvasu, ■ parait n’etre qu’une 
autre forme de celui de Tutvaga. 

Les Turvagas et les Yidvas paraissent bien des etres reels 
dans les ddna-sluti, VIII, 4, 19 et 6, 46, cf. 1, 31, qui celo- 
brent leurs liberalites. Meme observation sur le vers VIII, 
9, 14, ou les noms de Turvaga et Yadu figurent a cote de 
celui des Kauvas pour designer les sacrifleateurs chex les- 
quels le Soma est offert actuellement aux Aevins. Mais cela 
n’erapecherait pas que les afic^tres Turvaga et Yadu, et 
meme leurs descendants dans la periode la plus ancienne de 
leur pretendue histoirc, ne fussent des 4tres purement 
mythiques. Du moins sont-ils traites dans les formules ve- 
diques comme s’il en etait ainsi, et, encore une fois, e’est 
tout ce qui nous importe. 

Turvaga et Yadu sont des proteges dTndra*, I, 54, 6; X. 

1. K(. (les Miiruts, VIIJ, 7, 18. 
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49, 8, ef. VJH, 45*, 27» Ua%paise pour eux les eaux, V, 31, 8, 
et les leur a fait tfaverser, I, 174, 9 = VI, 20, 12, « biea 
qu’ils ne sussent pag nager », IV, 30, 17, cf. II, 15, 5. %iQS 
doute,il est possible que cesformules celebretftle passage rdol 
de I’une ou de plusieurs deg riAueres qui coulent entre la pre- 
miere patrie des ^ryas et la vallee du Gauge, ou ils sont 
veniis plus tard s’etablir Mais ellfts doiveni etre tout'au 
moins empruntees a des recits d’a ventures ray thologiques K 
Ell effet ce n’est pas seulemeat aux hommes, cf. VII, 32, 27, 
qu’Indra a fait traverser les eaux. Ce genre d’assistance, 
devenu comma le type de celle qu’ils attendent de lui dans 
nn danger quelconque, VIII, 86, 15 et passim, n’a pas non 
plus manque au?: dieux. Nous lisons au vers X, 104, S, 
.qu’Indra a trouve un passage pour les dieux corame pour- 
Manus, cf. I, 165, 8, a travers les sept et les quatre-vingt- 
dix-neuf rivieres. Ces rivieres, qu’il traverse luj-m^me, ihid., 
cf. VIII, 85, 1 ; X, 108, 4, lors de sa victoire sur Ahi-Vritra,* 
I, 32, 14, sont evidemraent des rivieres mythiques. On a 
pu dire qu’il les avait arr^tees, V, 32, 1 (corame on a dit 
qu’il avait arrete les montagnes mobiles, II, 11, 7; 12, 2, 
e’est-a-dire les nuages non pas, je efois, pour donner a 
entendre qu’il avait mis fln a des pluies excessives*, raais 
par allusion quelque personnage sauve des eaux. Nous 
verrons plus tard par la legende do Bhujyu^ que le type des 
personnages de ce genre est Soma ou Agni. Ajoutons qu’Agni 


t 

1. C'est une expedition de ce genre qui est celebree darbs Thymne III, 33. 
La Vipae et la ^utudri (vers 1)qui s’apaisent a la priere du tils de Kueika 
(vers i)}, e’est-a-dire de Vicvainitra, cf. Ill, 33, 9 et 12, pour laisser passer 
les Bharatas (vers 9-12}, sont de.s rivieres reelles. Voir pourtant la note 
suivante. 

2. C’est ainsi (^ue dans I’hyrane III, 33 (voir la note precedente), une 
formule qui iie corivient proprement qu’aux rivieres celestes est applitjuee a 
la Vipac et a la Cutudri, traverseea par les Bharatas: les rivieres, prehant 
la parole, declarent qu’elles 'orit cte delivrees par Indra dans sa lutte contre 
Ahi-Vritra (vers 0 et 7, cf. 2). 

3. C’est la, je crois, la sigiiiftcatioii primitive* des montagnes mobiles, 
Mais il semble bien que dans Tun au moins des passages cites, 11, 12, 2, 
le mot parvata est pris au sens propre. On y lit en .effet qu’lndra a aussi* 
consolide la terre vacillante, Ailleurs encore il est dit, non seulement 
qu’Indra a consolide, etaye les mondes , II, 15, 2, et pftssint, mais qu^il a 
arrete la terre dans sa marche, II, 15, 5, cf. X, 149, 1, qu’il a iixe « le 
pere et la mere » mobiles, X, 120, 7. 

4. Le vers 10 de rhyrnne V, 83 a Parjanya est, a ma connaissance, le seal 
passage du /iig-Veda qui fasse allusion k la possibilite d’un a exc^s » de 
nluie. Cf. cependant encore le v^rs IV, 30, 12, oil Indra parait arreter une 
inondation. 

5. Sauve par les Aevins, vol. HI, p. 10 et suiv. 
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est appele au vers X, 4, 5 ub taureaiu « qui ne saitp^^s nager » . 
C’est ce dernier trait, reproduit au vers IV, 30, 17 ou U cst 
applique a Turva§a et Yadu^ qui me parait donner a la fpr- 
mule une coulewr ossentiellement myihique.' Ajoutbns que le 
noin de Turvaqa, signifiant « qui traverse «, conviendrait trcs 
bien a un personnage qui devrait son existence meme au 
mjthe du feU celeste sauve des eaux ; il lui doit en tout cas 
la forinule qui celebre son sauvetage. 

Aux vers VII, 19, 8 et IX, 61, 2, au contraire, Turvaqa cl 
Yadu ou Yadva sont les ennemis qu’Indra frappe dans 
I’interSt d’Atithigva ou de Divodasa ; dans le dernier passage 
meme, ils flgurent a c6te du demon Cambara. 

Le vers VI, 27, 7, d’apres leqtiel Indra a « livre » Turvaca 
a Srinjaya, peut aussi s’entendre dans un autre sens, si 
on le rapproche du vers VI, 45, 1, portant qu’Indra a amene 
de loin Turvagaet Yadu, et surtout du vers I, 36,. 18, oii 
Turvaca et Yadu sont appeles pair I’interinediaire d’Agni, 
et du vers VIII, 4, 7, oii les suppliants demandent « a 
voir » Turvaca et Yadu. Ces derniers passages, en tout 
cas, font de 1’ apparition de Turvaca et Yadu un bienfait 
du ciel. On voit que ces personnages ne pourraiSnt pas dtro 
autrement traites s’ils representaient reelloment le feu ou le 
Soma, considdres tour a tour comme des tresors celestes, ou 
comrae des demons quand ils se derobent eux-memes a I’at- 
tente des hommes, ou comrae des sacrilicateurs proteges 
dTndra qpand ils font cause commune avec lui. 

Notons enfln que dans I’hymne Vll, 18, celebrant le com- 
bat de SMas‘, Turvaca est appele, au .vers 6,1’ « offrande » 
apparemment parcc que le combat est assimile lui-meine a 
un sacrifice. N’y aurait-il pas la une allusion au dicu-offrande , 
a Soma ? 

'I’out au moins c’est, au vers .IX, 68, 8, le Soma, d’apre.‘! 
le contexte, le Soma celeste, qui re^mit le nom de Vayya. 
Or, ce nora de Vayya forme avec' le nom de Turviti tire do 
la radme racine que celui de Turvaca, un couple qui offre la 
plus grande analogic avec celui de Turvaga et Yadu, doiit 
il est rapproche au vers I, 54, 6. 

Turviti et Vayya sont en effet aussi des proteges d’Indra, 
ibid., pour lesquels ce dieu a egaleraent arrete les eaux. 
11, 13, 12, ou, selon Texpression du vers IV, 19, 6, qui sug- 


1. ^'oi^ plus has, j). Hfi j. 

2. LitUvaienniid fk le f^ateau 
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gere bien Tidefe d’une riviere celeste, k la grande riviere qui 
renferme toutes les vaches ». L’auteur du vers I, 61, 11, a 
propos du mdnie 'eveiiement, joue sur le nora deTurviti, en 
disant qu’Indra « qui fait traverser », txirvam, a fait uri gue 
pour celui qui traverse, twrvili^. Au v^ers I, 36, 18, enfin,. 
Turviti figure avec^urvaca et Yadu dans I’enumeration des 
personnages que le suppliant appplle par I'intermddiaire 
d’Agni « comme une force centre le Dasyu ». 

Si Vayya '* est identifie avec Soma, Turviti est, au vers 1, 1 12/ 
23, rapproche du personnage incontestableraent mythique de 
Kutsa /Irjuneya ’. Bref, la realite histoi’ique de Turviti et 
de Vayya souleve les mdmes doutes que la realite de Tur- 
vaca et Yadu, etmdme quelques-uns de plus. Les, nouvelles 
raisons de doute sent d’ailleurs dans une certaine mesure 
applicables a Turvaca et Yadu, en vertu de I’analogie dos * 
deux couples. Enfin cette analogic m^me est un dernier et 
peut-^tre le plus fort argument en faveur du caractere 
mythique, soit dos personnages eux-mernes, soit tout au 
moins des formulcs ou s’est fixe le souvenir de leurs aven- 
tures. 

S XIV. — Druiiyii kt Anil 

Les passages ou ces deux noms ensemble sont rapprochds 
de ceux de Turvaca et de Yadu out ete deja cites *. Ils figu- 
reat encore ensemble au vers VIJ, 18, 14. Mais chacuii de.s 
deux est on outre employe plusieurs Ibis seal, et ils ne pa- 
raissent pas former un couple aussi etroitement uni que celui 
de Turvaca et Yadu. 

Le mot druhyii, tire de la racine druh, qui a forme sans suf- 
fixe un autre mot designant la trorhperio personnifiee, le de- 
mon, semhle lui-meme un noni essentiellement demoniaque. 
En fait, les Druhyus sont ranges parmi les ennemis d’ladra 
et de son protege Sudas au vers 14 de riiymno VII, IS, 
et au vers 12, le nom de Druliyu est construit au singu- . 

1. Cr. dans le merne vers le jeu de mots ddrusJtc dagasyan. 
iij. Nomine aussi seui, coriime protege dos Apvins, f, 1J4, 0. 

:>. I'A de eelui d(:*. Dabliiti dont io nom est fornu*, avec le tneine suffixe, d(‘ 
la racinc (lahli, et s'il n’eiait jais uii noni rnytliitjue, aurait etc, comme celui 
de 'J'lU-ili, le nom A'mi pr^f/rsHnA. V'oir plus liout. p. 

/i » Aiiisi (jueceiui oil Oruhyu est rajiproclie de 'IVikslii et de Peru, V], 

AU, S, et ceux uii yinava e.st rapproche (le Turvaca, A 111, U 1, et de Puru, 
VU, IS, 
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lier, parallelement acfejui ^’un certain Kavasha « qui avait 
orfl dans les eaux^ », c'est-a-dire d'un Sosie quelconque de 
Vritra. Le vers 6 parle cependant ide 1’ « obeissance-)) des 
DruhjTis, et, ce*qni est plus caraeyristiqne, ils y figurent 
en compagnie des Bhrigus. Tout a’explique s’ils representent 
comme ceux-ci des possesseurs du feu celeste, et, en derniere 
analyse, le feu lui-meme. Tantot ils livrent le feu ou se li- 
vrent eux-m^mes de bonne grace aux hommes, ou a Indra 
leur allie, et alors ils peuvent 6tre assimiles aux Bhrigus. 
Tant6t, plus fiddles a leur nom, ils restent des demons 
quTndra doit combattre et ddposseder. ^ 

Les Anus sont compris au vers, 14 de rhvmno VII, 18, 
parmi les enneinis dTndr’a et de Sudds. Lo derive muwa desi- 
gne egaloment au vers 13 1'ennemi dont Indra a distribue les 
♦ biens a un personnage ou a une race du noni de Tritsu, dont 
la signification mythiquenesauraitgueredtre raise en doute*. 
A plus forte raison, Tennemi de Tritsu doit-il6tre un person- 
nage ou une race niythique,^et, en effet, IMnava est range au 
vers VI, 62, 9, avcc « la parole trompeuse -» et le Raksbas, 
parmi les ennemis ddmoiiiaques d’un dieu qui est probable- 
raentAgni. Cependant , Agni lui-mdine re§oit au vers VIII, 
63, 4, le nom d’ilnava, et au vers V, 31,4, les vVnus figurent, 
comme ayant fait un char a Indra, a cote de Tvashiri qui a 
fo'rge sa foudre, et des pretres qui, avec leurs hymnes, lui 
ont donne la force de tuer Ahi. Cc dernier passage est tout a 
fait significatif. Le rapprochement de Tvash/ri, en particu- 
lier, qui tour a tour est rennemi d’Indz’a ou lui forge lui- 
meme sa foudre, suggei-e naturellement I'idee .que les Anus 
representent comme lui le feu celeste, sous sa forme tour 
a tour bicnr^eillante et malveillajitej tantot se lais.>ant con- 
traiudre, tantdt, au cout'rairc, secondant les dessoin.s dTndra. 

Nous avions vu les Druliyus rapproches des Bhrigu.s. La 
fabrication du char d’lndra est egalement un trait do ressi>ra- 
blance entre les Anus et les Bhrigus aux quels la memo ceu- 
vre est attribuee, IV, 16, 20, cf. X, 39, 14. En sorame, les 
Druhyus et le.s Anus sehiblent no differer des Bhj’igus, des 
A»giraset desautres troupes mythiquos de ce genre, que {)ar 
leur caractere equivoque, tour a tour semi-divin et dezno- 
niaque. 


1. Voir p. 
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Ipl. - SvaAs. 

Notis n’avons pas I’inteation de contester la r4alit4 histp-'' 
rique du porsonnage do SudHs. A la verite, dans plusieurs’ 
des passages dont le contexte semble impliquer rexistence 
actuelle du sacrifiant ddsigne par le mot sudds, VII, 25, 3; 
53, 3; VII, 60, 8 et 9; M,' 3, ce mot pourrait n’ avoir quo 
son sens etymologique de « bienfaisant » ou de « pieux », 
comme aux vers V, 53, 2; VIII, 67, 4, cf. VII, 32, 10. ct 
aux vers I, 184, 1 ; 186, 9, o6 il est employe au comparatif. 
Mais au vers 1 de Thymne VII, 83, spdcialement consacre a 
la legende du roi Sudds, nous voyons Indra et Varuna in- 
vites a frappef pour lui les ennemis drya et les eunemi0 
ddsa, c’est-a-dire les ennemis de race dryenne et ceux de 
race etrangere, en un mot des « hommes ». De plus, les vei's 
22-25, composant uhe dana-sluli a la fin de I’hymne VII,* 
18, nous donnent une gendalogie de Sudds, fils de Divoddsa, 
25, petit -fils de D evavant, 22, et designe encore par le pa- 
tronymique Paijavana, 22, 23, 25, qui ne pent s’appliquer 
qu’a un bienfaiteur reel. C’est d’ailleurs pour nous une bonne 
fortune do rencontrer enfln, parmi ceux des proteges d’Indra 
que les hymnes nous font connaitre autrement que par quel- 
que mention insignifiante, un personnage dont la realite 
historique ne semble pas pouvoir etre mise en doute. Sa 
legende, en effet, va nous permettre do constater, sur . un 
cxemple vraiment concluant, le .role joue par les formules 
mythiques dans le recit des combats livres par un simple 
mortel, soit que ce mortel passe pour avoir vaincu en effet 
do purs demons, soit que les poetcs qui celebrentses victoires 
aient simploment, par I’usage qu’ils font de la langue my- 
thologique, assimile a des demons des ennemis reels comme 
leur vainqueur lui-meme. 

Passons rapidement sur les textes ou le pieux sacriflant 
Sudds, VII, 19, 6, protege d’Indra *, ibid., et VII. 20, 2, 
ost simplement compris dans des enumerations de favoris dn 
meme dieu, renfermant la mention, soit d’un personnage 
/jvidemment mythique comme Kutsa, VII, 19, 2 ct3, soit des 
sept forterosses qu’lndra brise avec sa foudre, I, 63, 7, et 


1. Et des Acvins, I, A7, 6; 112, 19. 
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quj suggerent naturellSloi^nt I’j/iee des sept forteresses du 
demon. Le rishi Vi^v^raitra « ne des dieux » lui a'fait passer 
une riviere en arretant pour lui les eaux, III, 53, 9, cf. 11. 
N’insistons pas non plus sur le rapport de cette formula avec 
celles qui sont appliquees a Turvaga et Yadu, et avec le 
m^he d'Agni ou de Soma traversant les eaux celestes. Le 
roi, in, 53, ri, .SudS,s etait « serre »S m-bddhita, VII, 83, 
6, entoure de tous c6tes, ibid., 8, par « dix » rois. Faut-il 
voir lA une image des dix doigts qui jouent un si gfaud role 
dans les formules conaernant- Agni et Soma, de ces dix 
« sangles » kakshyd, X, 101> 10, raeand X, 4_, 6, qui les ser- 
rent, et qui ont fait comparer a deux voleurs, X, 4, 6, los 
deux mains, soit du sacriflcateur, Soit plutot du gardien 
cieleste qui les tient caches et qui se confond souvent avec Je 
demon? Les « dix » rois « qui ne sacrifient pas », VII, 83, 7, 
8ont-ils destines a rappcler ces n^ains quirefusent d’accomplir 
le sacrifice celeste, c’est-a-dire d’allumerle feu dans le ciel 
pu d’en laisser epancher le Soma? Je n’ose I’affirmer^, mais 
je pense qu’en tout cas personne ne croira que ce nombre 
exact de dix rois, tout a fait consacre pour la legende do 
Sudis, VII, 33, 3; 83, 6; 7 et .8, ait ete reellement fourni 
par I’histoire. Nous allons d’ailleurs avoir a signaler des 
traits plus caracteristiques. 

Dans les hyranes VII, 33 et 83, ou se rencontre cette for- 
mule des dix rois, on voit que Sudas a du son salut a des 
personnages \Atus de blanc et aux cheveux tresses, qui 
regoivent au vers VII, 33, 1 le nom de Vasishthas, et au 
vers VII, 83, 8, le nom de Tritsus. On ne pent doutor en 
effet que le nom Me THtsu donne aux pr^^tres, amis de Su- 
d&s, dont le ministere a ete efficace, VII, 83, 4, cf. 6; 7 
et 8, et figuhant seul dans I’hymne VII, 83, designe les 
niemes personnages que celui deVasishiha, a cote duquel il 

1. C’ost sans doute a cette « angpisse » de Sudas et des siens que fait 
aliusion, an vers I do I’hymne VII, 83, repithete prithu-paroM^ donnee aux 
compagnons do Sudas quand ils out vu Indra et Varu/ia venir a leur se- 
cours, Ce mot (oii M. Ludwig cherche les noins des Parthes et des Perses!) 
parait signilier « qui a les cotes » c’est-a-dire la poitrine (t au large ». Cl. 
la Ibrmule c( Mes cotes me font souftVir de tous c6tes », I, 105, 8*, X, 33, 2, 
et le totir analogue du vers 5 de Thyrnne VII, 83 lui-m4me. 

Quoiqu’on puisse supposer qu’au vers VIII, 5, 38, les dix doigts ont 
ete effectivement appeles les dix rois par allusion a la legende de SutlAs : 
reste la form ule dans laqueJIe le pretre celebre la liberal] te trun sncrithint qui* 
lui a u donne )>’dix rois brillants comrae Tor signifierait sirnplenient qu'il a 
rendu ses dix rois (ses dix doigts) bri Hants comme Tor, soit en les char- 
geant d'aiineaux, soit en lui remplissaut d’or les deux mains. 
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figure dans Thymne VII, 33 (vers 5 et 6), et qai est appUgue 
dans cet bymne, a lafois a un representant du feu desde^dn 
du ciel (vers 10, 11 et 13), et a une famille de pretres, deflai- 
roythique, demi-reelle, consideree corame isbue de lui. Or, ce 
nom signifie « qui perce » ou « qui fend », ooraiue le mot 
pratvid, applique dans le derniers vers du meine hymne a 
des personuages qui paraissent etre encore les Vasish/has, 
attendant leur anc^tre sous sa forme de feu celeste. II vient 
d’une racine tard, tvid, qui est frequeinment employee pour 
exprimer I’exploit du prdtre, III, 31, 5; X, 74, 4, ou d’lndra 
ouvrant un passage aux eaux, I, 32, 1; II, 15, 3; IV,' 19, 
8; VII, 82, 3, cf. V, 53, 7, aux vaches, VI, 17, 3, et plus 
generalemerit aux tresors celestes, IV, 28, 5 ; VI, 17, 2, et 
a Sonja lui-meme, VI, 17, 1, Mais ce n’est pas tout. Quel 
est I’ennemi de Sudas dont Indra triomphe avec I’aide do 
CCS Tritsus? Un certain Bhedajqui semble en effet person- 
nifie au vers VII, 18, TS, mals^dont le nom signifie propre:- 
ment « fente Le triomphe dont il s’agit est done en 
somme celui des « fendeurs » sur la « fente », VII, 18, 
19; 83, 4, cf. 33, 3. Nous avons vu Vala, proprement 
« I’antre » qui recele les eaux,. les vacbes, les tresors 
celestes, persoiinifie en un demon. Nous avons vu d’autre 
part, dans lo personnage de desarticule », 

1 cxemple d’un demon qui doit son nom a I’etat mdrao ou le 
reduit la victoire d’lndra. Ce double rapprochement nous 
explique comnient la « fente » a pu devenir I’ennemi d’lndra 
et des « fendeurs » *. Car il est decideraent impossible d’ad- 
mettre la rdalite historique, sinon des personuages design es 
par les nonis de Bheda et de Tritsus, au rnoins de ces noms 
memes. L’histoiro, a supposer qu’elle forme le fond de notre» 
legende, y est racontee dans la langue de la mythologie. 
Les formules qui nous montrent Bheda « conquis » par 
Indra et Varuna, VII, 83, 4, ou « vole » par Indra, VU, 
18, 10, avec Taide des Tritsus, si elles appartiennent vrai- 
ment a un fragment d’epopee humaine, sent eu tout cas 
empruntees a la grande epopee divine, et si le passage du 
Sindhu, au vers VII, 33, 3, peut s’entendre du passage de 

1. A moins cjue le mot bheda nVit eu le sens de « niur », proprement 
u s6|»<aration qui appariient dans la langue classique au rnot bhitti forme 
de la menie racine. Quoi .qu ’il en soit^ uii mot bhid est encore employe, aii 
vers I, n't, S, d’uue larou qui rappelle la victoire dlndrasur Bheda, el qui 
conlirme ridentilication du bheda mythique avec les fprteresses du derauu : 

« Indra a hrise les bhid impies comme dos forteresses )>. 
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rindus, on avouern tout an moius quo la forndule, rapprochee 
du nom de Bheda, rappelle inevitablement le passage des 
rivieres celestes. 

Les combats livres par Indra aux ennemis de Suda.s font le 
sujet d’un long hymne, VH, 18, qul, des le debut des etudes 
vediques, a ete signale comme Tun des raorceaux le plus in- 
contestablement historiques du recueil. On n’en rencontre 
pas m.oins, presque a chaque vers de cet hjmne, des details 
qui sont autant d’allusions aux combats mythiques dont les 
combats reels ne sont que la reproduction terre*Stre. 

Commencons par les noras de I’ennemi. Nous connaissons 
deja celui de Bheda, 18 et 19, vaincu par les Tritsus,7; 13; 15 
et 19. Celui de Cirnju, 5, n’est employe qu’une autre fois^ et il 
Test paralielement au nom de Dasyu, dans un passage, 1, 
100, 18, ou ce dernier mot doit designer les demons, puis- 
que Indra conquiert sur eux, non seulement « les eaux», 
mais « le soleil ». Le nom de Yakshu, donne, soit a toute 
une race, 19, soit seulement au personnage deja etudie de 
Turvaca, 6, rappelle celui de Yaksha donne a des apparitions 
fantastiques * d’un caractere plus ou raoins demoniaque. 
Nous reviendrons sur les Ajas, 19, a propos d’Aja Eka- 
pM et nous verrons que lour nom peut s’expliquer comme 
celui d’line troupe mythique dont ce personnage aurait dte 
le chef. Cette troupe aurait eu un caractere equivoque, semi- 
divin et semi-demoniaque, comme cellos des Druhyus, (5 et 
14, et des Anus, 13 et 14, que nous avons precedemment 
etudieos, et celle des Blirigus, G. dont on ne saurait en tout 
cas contester I’origine essentiellernent mythique. Quant a 
Cambara, 20, nous savons que c’est un pur demon. 

• Les nombres des vingt-un ennemis, 11, et de sept fortc- 
resses, 13, sont naturellement empruntes aux formulos my- 
thiques. 

Le lieu du combat rappelle egalenient le theatre des com- 
bats celestes. Sans doute,les eaux qu’lndra rend gueables 
pour Sudas, 5, peuvent Stre des rivieres reelles, et la Pa- 
rushni, 8 et 9, dont les ennemis s’etaient empares, est en 
effet comprise, au vers X, 75, 5, dans une enumeration des 
cours d’eau qui arrosent le pays occupe par les dryas. Mais 
ce nom, feminin de V a.A]eciii parmha « tachete », parait em- 
prunte lui-mdme a la languc mythologique, II est donne aux 

1 . Voir dictionnaire de Petershourg, .v, v, 

'2. Vol. Ill, p. 
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vaches .qu’Indra remplit d’un lait brillant, V-III, 82, 13, ct 
sert d’epithete a la « laine » dout se revet Indra, IV, 22, 2, 
ou designe le lieu m6me ou les Maruts se ,rev6tent pareille- 
mentde laine, V, 52, 9. La laine dont il s’agit la ne pent 
etre que la laine des images * egalement representes par Ics 
yaches tachetees, cf. VI, 56, 3. D’ailleurs, dans le mdme 
vers quijnous montre les ennemis mattres de la Parushm, 
nous lisons qu’ils « sterilisaient », sremyanta\i Aditi, c’est- 
a-dire la. femelle celeste ^ la source de tous les dons que 
rhomme attend du ciel. Car il est d’autant plus, naturel de 
croire que le mot aditi designe bien ici le p'ersonnage divin 
de ce iiom, que nou$ r.encontrons deux vers plus loin, 10, 
le mot pvicni, c’est-a-dire un autre nom de la femelle celeste*. 
Qu’est-ce encore que ce personnage appeld a la fois un, 
animal, pUoa, et un sage, kavi, qui git effraye, 8, sans 
doute au milieu des eaux de cette Parushnt defobee par ceux 
qui sterilisent Aditi, si ce n’est un rqpresentant d’Agni oix 
de Soma? Ou si cette formule semble trop obscure, pour 
qui etait faite, si ce n’est pour un demon, la formule que le 
vers 12 applique a I’ennemi, reel ou non, peu iraporte, 
qu’Indra frappe de sa foudre, vriddham apsu « qui a cr6 
au milieu des eaux » *? 

Le souvenir des combats ’ celestes cst encore eveille par 
des details d’uti autre ordre. Je veux parler de ceux qui nous 
montrent les combats de Sudas, comme ceux qu’Indra livre" 
aux demons, assimiles a un sacrifice. Turvaga, comme nous 
I’avons vu deja, est le « gateau » de ce sacrifice, 6, et c’est 
apparemment aussi eii qualite d’offrandes que les Matsyas 
out ete « prepares », nicildh, ibid., cf. 1, 171, 4. Le «'sage 
animal » du vers 8, qui nous a paru rappelcr Agni ou Soma 
cache, est peut-etre en mdme temps considere comme la vie- 
time du raeme sacrifice. Les attelages «obeissants », 10, ont 


1. Cf. le demon Aurnavabha, p. 

2. A"oir vol. Ill, p. 88 et sinv. 

S. Surtout, qiiand elle est conskleree comme la mere des Maruts. Voir 
le chapitre de la troisi^me partie consacre a ces dieux, et particulierement 
siir les epithetes pvi^ni-gdvah « qui ont pour vache l*/icni », et pr^ni- 
nipreshitdsaYi « tombant sur Prieni la page ot la note 1 de la memo 
jiage. 

4 . Si le mot arakti avait, comme nous I'avous admis pour svika, ie meme 
sens que srakva et srikyan, c’est>a-dire « coin de la bouche », et par extension 
u liouche, gueule », la formule du vers 17 « Indrta a brise les srakti avec uiie 
aiguille » rappellerait cello (]ui nous montre le dieii brisant de sa foudre les 
machoires de Vritra, J, li. 
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bien I’air d’etre les prieres. C’est peut-^tre aussi Teffet des 
prieres qui est exprime darie la formule du vers 14, d’apres 
laquelle les enn^mis ont ete endormis c’cst-a-dire detruits 
« pieusement », 14, L’adyersaire d’lndra, vaincu par ce 
xiieu, regoit I’epithete crtta-pd « qui*boit r(offrande) cuite w, 
1(>, ce qui Fassimile aux demons qui derobent la part du sa^? 
crifice reservee aux dieux, cf. X, 27, 6 . Mais la formule la 
plus iuteressante , parce qu’elle suggere directement I’idee, 
non seulement d’un sacrifice, mais d’un sacrifice mythique, 
cst celle du vers 19, qui nous montre les Ajas, les Yakshus, 
les races vaincues par les IVitsus, apportant comme <c of-* 
frande S « des tfites de chevaux ». II me semble 

impossible de meconnaitre le rapport de cette formule avec 
le mythe de la « tete du clieval » que nous retrouver'ons dans 
la legeude de Dadhya^ic^. La « tete du cheval» y fepresentfe, 
coinme nous verrons, Agni ou Soma, d’abord caches, puis se 
itianifestant dans Fesp^ace visible. 

1, C’est le sens propre du mot, 

2. Voir le chapitre de la troisieme partie consacre aux Acvins. 
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LES DIEUX SAGllIFICATEURS ET ALLIES .D’INDRA - LES ACVINS 




CIIAPITRE PREMIER 


LES MARUTS 


Le premier trait a relever dans le mythe des Maruts, 
e'est qu’il nous montre un certain ordre do fonctions mythi- 
ques remplies, non plus par un dieu unique, mais par tout 
un groupe do pcrsoniiages divins. Cos personnages sent 
d’aillours ontierement semblables entre eux. Non seulement, 
ils out la mvme dernciirc (litteralement le mSmo nid), I, 1G5, 
1 ; Vn, 56, 1, et, toujours reunis * [sajoshas, V, 57, 1 et 
passim), ils brillent ensemble, I, 166, 13, d’un memo eclat, 
I, 165, 1, ct n’ont aussi qu’une meme pensee, V, 87, 8; 
VIII, 20, 1 et21 ; mais ils n’ont tous qu’une essence unique, 
VIII, 20, 13. On lit, au vers V, 55, 3, qu’ils sont nes ensem- 
ble, cf. 1, 37, 2 ; 64, 4 ot VIII, 20, 21, et qu’ils ont grandi 
ensemble, cf, V, 56, 5; VII, 58, 1. Ils sont pareils comme 
des jumeaux, V, 57, 4. Ce sont, en effet, des freres entre 
Icsquels il n’y a aucune distinction d’aine et de puine, V, 59, 
6 et 60, 5. Parnii eux, nul nc commande, d’ou cette ques- 
tion, appelant une reponse negative, I, 37, 6 : « Quel est le 
plus eleve d’entre vous ? » On no peut, entre eux, distinguer 
un dernier, cf. VII, 59, 3, non plus qu’entre los rayons d’une 
roue, V, 58, 5, cf. VIII, 20, 12; aussi sont-ils compares 
a des rayons partant du meme moyou, X, 78, 4. 

Les rishis ne se bornent pas d’killeura a appelcr les Maruts 
des freres ct des jumeaux ; ils nomment leur pere et leur 
mere. Nous traiterons plus bas de leur mere Pricni ; mais 
nous renverrons a la quatrieme partie^ I’etude particuliere 
que nous dovons consacrer a leur pere Rudra. 


1. II cst (lit copendaat, au vers V, 61, 1, qu’ils sont venus un a un, 
2* II J, p. rJ'l et suivjintes. 

IWuuiAiG.NE, La Hclifjwn uediqiWy 11. 24 
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C’est comme fils de Rudra qu’ils sont eux-memes appeles 
souTcnt Rudras ou Rudriyas. L’identite des Rudras ou 
Rudriyas ct des^Maruts est certaine. Les Maruts regoivcnt 
ces nouveaux noms dans un bon nombre de passages des 
hymnes qui leui’ sont exclusiveinent consacres, cclui do 
Rudras^ aux vers I, 39, 4 et 7 ; 04, 3 ; 85, 2 ; 106, 2 ; II, 
34, 9 et 13 ; V, 54, 4 ; 57, 1 ; 00, 2 et 0 ; 87, 7 ; VIII, 7, 
12; 20, 2, cf. Ill, 32, 2 et 3 ; VIII, 13, 28; 92, 14; X, 01, 
11 ; 92, 0; Vdl 0, 3, cclui de Rudriyas, aux vers 1, 38, 7 ; 

II. 34, 10 ; V, 57, 7 ; 58, 7 ; VII, 56, 22 ; VIII, 20, 3, cf. 

III, 26, 5. 

Les noms de Maruts et de Rudras ou Rudriyas sont, en 
outre, dans difierentes enumerations de personnages diviris, 
rapproches d’autres noms de groupes, de fayon a suggerer 
I’idee que tons ces noms sont devenus apeu pres synonyraes, 
que les groupes qu’ils designent ont ete, dans une certaine 
mesure, confondus, comme representant tous la puissance 
divine exercec par une pluralite d’etres seniblablcs. Ce qu’il 
y a d’abstrait dans cetto conception a pu tHre exprime par 
la forraulo viove devdh (ou vievadevdh) « tous les dieux », qui 
souvent parait designer, moins la soinrne, si je puis ainsi 
parler, des dilTerents dieux auxquels les rishis recon naisseut 
une personnalite distiucte, que les dieux, on general, consi- 
deres comme remplissant collectivement les fonctions qui 
sont ailleurs attribuees a telle ou telle individualite divine. 
On pent en dire autant du simple terme de « dieux » {demh) 
on de celui de Vasus {vasavuh), qui n’a egalement par lui- 
meme aucuno application, speciale, quand ils sont employ e.s 
sans autre determination, par exemplc dans les nombreux 
passages deja cites ou les troupes divines sont cousiderees 
comme accornplissant un sacrifice dans le cici, ou comme 
coneourant d’uue fa§on quelconque a I’oeuvre d’Indra. Or 
Ics noms de Maruts, Rudras ou Rudriyas, et d’autres noms 
de groupes divins, sont souvent compris avec ces noms gene- 
riques de Vasus, de Devas ou de Viqvedcvas, dans des enu- 
merations qui paraissent moins ajouter des noms propres a 
des noms communs, qu’accumuler des expressions equiva- 
lentes d’une idee tres generale, celle do collectivite divine. 
Nous verrons*, en etudiant les .4dilyas, que leur nom outre 
ainsi dans une formulc consacree avec ceux de Vasus et de 
Rudriyas, et qu’il figure avec ceux des Maruts et des /?ibljus 

1. Ill, p. 99. 
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a c6t<5 de la formule vicvc devdh. dans uii vers, Vll, 51, 3, ou 
ces differents noras sont de plus, comme celui de Devas, pre- 
cedes du meme mot vicvc « tous » : « Tons les ^Idityas, tous 
les Maruts, tous les Devas, tous les /libhus. » Le nom dcs 
Maruts, qui est plusieurs fois accompagtie de ce mot vicvc, 
V, 43, 10 ; 52, 4 ; 58, 3 ; VII, 34, 24 ; 57, 7 ; X, 35. 13,' est 
rapproche, dans d’autres passages encore, des noms de 
Viqvedovas, VIII, 35, 3 ; X, 35, 13, et de Vasus, Val. 6, 3. 
II parait difficile do distinguer les Maruts des Vigvedevas 
aux vers I, 19, 3 ; 52, 15 ; X, 52, 2 et aux vers 8 et 10 de 
riiymne I, 23, cf. II, 41, 15. On verra qu’ils sembleut avoir 
ete aussi, dans Fhymne X, 77, forraellement identifies aux 
4dityas *. Enfinnous constaterons, dans le chapitre suivant, 
une assimilation non raoins formelle des Maruts aux /?ibhus. 

Les ^dityas, les /tiblius et les Maruts n’en sont pas moins, 
a la difference des Vasus et des Vigvedevas, des groupes 
caracterises par des traits mytliiques particuliers, et qui 
restent parfaiternent distincts en depit d’assimilations passa- 
geres. Le principal, sinon I’unique trait dc resscmblance 
entre eux, est ce fait qu’ils composent egalement des groupes, 
des troupes divines ; mais a cet egard mfime la ressemblance 
n’est pas complete. Si les .ddityas formont souvent, et les 
/tiblms quelquefois, uii groupe indetermine quant au nombre, 
ceux-ci forment ordinairernent une triade, et ceux-Ia tres 
souvent aussi, soit un couple, soit une triade, soit une 
licptade. Le nombre des Maruts, au contraire, reste toujours 
indetermine, a moins quo le vers V, 62, 17 ne doive s’cn- 
tendre on ce sens que des groupes de sept Maruts ont donne 
chacun cent tresors. Ce serait la eu tout cas une determi- 
nation tout a fait isolee, beaucoup plus fugitive mdme que 
celle qui porte a tronte-trois le nombre des Vi^vedevas, VIII, 
35, 3, ou simplement des Devas. D’apres le vers I, 168, 2, 
c’est par milliers que so comptent les Maruts, comme les flots. 

Les Maruts sont celdbres parfois en tcrmes magnifiques, 
comme le sont tour a tour la plupart des dieux v^diques : 
ils sont immenses, V, 58, 2, cf. 87, 6, grands comme le 
ciel, V, 57, 4 ; ils depassent le ciel et la terra, X, 77, 3, 
cf. VII, 58, 1, et leur force n’a pas de limitcs, I, 167, 9. On 
(lit aussi qu’ils ont « dtcndu » les cspaces de la terre et du 
ciel, ot separe ces deux inondcs I’un (le I’autre, VIU, 83, 11, 
cf. I, 85, 1 ; VII, 56, 17 ; qu’ils ont mesure I’atmospliere, 

1. Ill, p. 100. 
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V, 65, 2, cf. I. 39, 1. Nous ne nous arr^terons pas aux 
fomules de ce genre et nous chercherons imm4diatement 
a determiner les traits essentiels dont se compose la physio- 
nomie, d’ailleurs tres nettoment caracteris^e, des Maruts. 

Une de leurs principales fonctions est de r^pandre les 
eaux de la pluie, I, 38, 7 ; V, 53, 2 ; 5; 10 ; 54, 3 ; 65, 5 ; 
58, 3 et 6 ; VUI, 7, 4 et 28, ces eaux que I’auteur du vers 

I, 80, 4 appelle marulvatih, et qui remplissent les rivieres 
terrestres dont Tune est appelle pour cette raison manid~ 
vvidha « accrue par les Marutsw, X, 75, 5. De la les for- 
mules mythiques d’apres lesquelles les Maruts repandent Ic 
lait I, 166, 3, le beurre, I, 85, 3 ; X, 78, 4, les eaux et le 
lait, I, 64, 6, fendent la montagne, I, 85, 10, en font coaler 
les sources, V, 59, 7, les rivieres, V, 53, 7, traient la 
source inepuisable, I, 64, 6; VIII, 7, 16, qu’ils «enflent» 
d’ailleurs eux-m6mes, VII, 57, 1, pour arroser la terre, V, 
54, 8, renversent I’urne divine, V, 59, 8, cf. I, 85, 10 ct 

II, d’ou les pluies coulent sur les lieux arides, V, 53, (i. 
La merae oeuvre est attribuee aux prtHres qui les ont invo- 
ques, aux Gotamas, I, 88, 4. Les Maruts poussent les 
montagnes (les nuages) a travers la mer (celeste), I, 19, 7. 
Ils cachent sous la pluie I’oeil du soleil, V, 59, 5. C’est par 
eux que les cieux (ou les mondes) disparaissent sous la 
pluie, V, 53, 5. Ils font I’obscuritd, cf. I, 169, 3, memo 
pendant le jour, avec le nuage charge d’eau, quand ils 
arrosent la terre, I, 38, 9. On dit aussi que les Maruts font 
uriner le cheval mMe, I, 64, 0, cf. II, 34, 13 et I, 85, 5, qui 
au vers 6 de I’hyrane V, 83 a Parjanya represente evidem- 
ment soit ce dicu, soit le nuage dont Parjanya d’ailleurs e.st 
une personnification, mais qui pourrait aussi representer 
I’eclair : au vers V, 54, 5, il semble difficile d’interpreter 
autrcment le cheval « retenu » par la montagne que franchis- 
sent les Maruts ct qui represente elle-meme le nuage. 

Quoi qu’il en soit, c’est principalement dans I’orage quo 
les Maruts font couler les eaux du ciel. Au vers V, 83, 0, 
le cheval nuage recoit I’epithete slanayitnu « tonnant ». 
Une epithete equivalente est donnee a la source qu'ils 
« traient », I, 64, 6. Le ciel mugit quand les Maruts font 
couler les eaux, V, 58, 6, cf. 59, 8. Au vers I, 108, 8, ils 
font eux-memes retentir la voix du nuage: les eclairs eu- 
voient leur sourire a la terre, quand ces dieux font couler io 
beuri’o. Les eclairs souriants les suivent, V, 52, 0, cf. ^ . 
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54, 2. Ils font eux-memes les vents et les eclairs, I, 64, 5. 
L’eclair ‘ mugit comme une vache, comme une mere qui suit 
sou veau, quand leur pluie s’epanche, I, 38, 8, 

C’est a cos phdnomenes de la pluio et de I’orage que les 
Maruts empruntent leurs principaux attributs. On les appelle 
puriidrapsdh, V, 57, 5, drapsinah, I, 64, 2, suddnavah *, 
c’est-a-dire « degouttants de pluie ». La pluie cst leur sueur, 
V, 58, 7. Pareils a des guerriers couverts de cuirasses, X, 
78, 3, a des heros vainqueurs, iSid., 4, ils sont armes, cf. 
I, 39, 2 ; VII, 56, 13, de baches, I, 37, 2 ; 88, 3 ; V, 53, 4 ; 
57, 2, de baches d’or, VIII, 7, 32, identiques a la foudre 
qu’ ils portent en meme temps dans les mains, ibid., et de 
lances I, 37, 2; 88, 1; V, 57, 2, de lances brillantes, I, 
64, 11 ; 85, 4; 87, 3 ; II, 34, 5; VI, 60, 11 ; VIII, 20, 11 ; 
X, 78, 7, qu’ils portent sur leurs epaules, I, 64, 4 ; V, 54, 
11 ; 57, 6, cf. I, 168, 3 : cos lances sont encore identiques 
aux eclairs, VIII, 7, 25, aux eclairs brillants comme Agni, 
V, 54, 11, que les rishis placent aussi dans leurs mains, et 
sont quelquefois appelees elles-memes expressement des 
eclairs, I, 108, 5 ; V, 52, 13, cf. I, 88, 1. 11 n’y a pas de 
difference nonplus entreles eclairs etles pierres tranchantes 
du vers V, 54, 3. C’est encore I’eclair, ce trait avec lequel, 
comme avec une hache (qui fendrait la montagne), ils font 
couler les troupeaux (les eaux du ciel), I, 166, 0. Les Maruts 
sont aussi representes comme des archers, I, 64, 10; V, 53, 
4; 57, 2 ; VIII, 20, 12, et les arcs qu’ils portent quand les 
deux mondes se confondentet que les lies (celestes, les nuages) 
volent en tous sens, VIII, 20, 4, ne peuvent guere lancer 
que des eclairs. 

Les chars sur lesquels ils montent, I, 38, 12; V, 53, 4; 
57, 2, sont remplis d’eclairs, I, 88, 1, ou bion out aux jantes de 
lours roues des tranchants, 1 , 166, 10, cf. 88, 2, qui ont tou- 
jours la raeme signification mythique. Avec cesjantes «d’or», 
I, 64, 11, ils fendent la montagne (le nuage) ibid.\ V, 52, 9. 
Au vers III, 54, 13, co sont les chars memes des Maruts qui 
paraissent identifies aux eclairs. 

Les Maruts sont au vers 1,64, 8 compares a des lions mu- 
gissants. Lo bruit que font ces dieux, cf. I, 109, 7 ; III, 26, 
5; V, 54, 8 et 12 ; 87, 5 ; VI, 48, 15, est proverbial, et on 

' 1* Vidyut. Sur le sexe de Teclair, quaud il cst designe par ce mot, voir 
I, p. 9-10. 

Grassmann, Wccrterhuch, s. v. 
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liii compare le bruit que font Agni, 1, 127, 6 ; 143, 5 ; IV, 6, 10, 
et Soma, IX, 70, 6, qui pouvent eux-memes repr^senter I’eciair. 
Ce bruit est au vers I, 23, 11, cf. V, 54, 3, expressement 
appele le tonrferre. II faut interpreter de m^me le retentissc- 
ment des rivieres (celestes) sous les jantes (acerdcs) de leurs 
roues, 1, 168, 8 : c’estla « voix du nuage «, dont il est question 
dans le m^me vers, 

Au vers VII, 56, 3, le bruit des Maruts est le bruit des 
vents, et c’ost sans doute aussi aux vents qu’il faut rappor- 
ter une partie au moins des elfets attribues au bruit des Ma- 
ruts, elfets terribJes, decrits dans un grand nombre de pas- 
sages. Le bruit des Maruts fait trembler, non seulemont le 
ciel et des montagnes qui pourraient represcnter les nuages, 
V, 60, 3, mais la terre elle-meme, 1,38, 10. Les Maruts sont 
ainsi tres souvent representes, faisant trembler a leur appro- 
che les montagnes (terrcstres ou celestes), I, 37, 7 et 12 ; V 
56, 4 ; VIII, 7, 2 ; 4 ; 5 ; 34, la terre, VI, 66, 9, le ciel ct la 
terre, I, 64, 3 ; VII, 57, 1, ebranlantce qui semblait inebran- 
lable, I, 85, 4, cf. VIII, 20, 1. A leur venue, le ciel mugit 
de crainte, VIII, 7, 26, et reculepour les laisser passer, VII i, 
20, 6 ; la terre qui les entend, I, .39, 6, est comme chance- 
lante, 1, 87. 3 ; X, 77, 4, et tremble de crainte comme un 
vieux roi, I, 37, 8 ; ello vacille comme un navire pleiii, V, 
59, 2 ; elle est ivre (cliancelante) et semblc, dit I’auteur du 
vers V, 56, 3, «s’eloigner de nousw, e’est-a-dire, sans doute, 
manquer sous les pas^ Ils remuent la terre comme la pous- 
siere, V,59, 4. Le vers VIII, 7, 4, cf. 3 etl7 est plus explicite: 
e’est en venant avec les vents que les Maruts font trembler les 
montagnes. L'allusion aux vents est certaine dans les pas- 
sages qui mdlent a des hyperboles comme cellos dont nous 
venons de donner une idee, ladescription des elfets reels pro- 
duits par I’ouragan sur les arbres et les forets. Les Maruts 
font trembler les montagnes ct secouent les arbres, I, 39, 5. 
Ils secouent le ciel et les montagnes, les bois se courbent 
d’effroi a leur approche, ils ebranlont la terre, V, 57, 3, cf. 
V, 60, 2 ; VIII, 20, 5. Lorsque les heros a la marche iinpe- 
tueuse ont fait retentir les montagnes et ont ebranle le soramet 

1. Les passages oii il est dit que la terre s’etend a leur venue, V, 7; 
87, 7, font sans doute allusion aux suites de Forage. C’ost une idee 
miliere aux poetes vediques que la terre reparait dans ioutc son ctendiio 
apres avoir ote confondue avec le ciel pendant Forage, cf. VIII, 20, 4 , coiuine 
(die Fest aussi pendant la iiuit. 



(lu ciol, tous les arbrcs tremblciit a leur approche, Ics plantes 
ressemblent a des chars qui fuiont, I, 166, 5. II est done 
probable qu’au vers I, 25, 1), ceux qui « gouvernent » le 
« cheniin» du vent, sent les Maruts. * 

On admet mdme d’ordinaire que les vents sont precise- 
ment Ic phenomene celeste specialcment represente par la 
troupe des Maruts. C’est I’interprdtation indienne, et elle 
a ete consacree par I’emploi que fait la langue post-vedique 
du mot marut dans le sens de « vent ». Mais ce sens est 
necessairement un sens derive, qui n’a pu dtre tire de 
I’etyraologie, quelle qu’elle soit, du nom de marut, et a dft 
etre fourni par I’interpretationmythique des personnages qui 
le portent. 

Or les Maruts, qui sont representes « faisant les vents », 
I, 64, 5, ou faisant le bruit des vents, VII, 56, 3, venant 
uvec les vents, VIII, 7, 3 ; 4 et 17, produisant sur la terre 
tous les elfets des vents, les Maruts qui preniient pour che- 
vaux les vents, V, 58, 7, les Maruts, enfin, auxquels un 
rishi donne une foisle vent pour pere, 1, 134, 4, peuvent sans 
doute, d’apres toutos les analogies mythiques, etro identifies 
aux phenoinenes qu’ils produisent et par lesquels ils mani- 
festent leur puissance, aux montures qui les portent, a I’^tro 
qui les engendre. Ce n’est probablernent pas sans raison 
qu’ils sont rapproclies des vents au vers II, 1, 6, du vent, 
Vayu, au vers I, 142, 12. Enfin, non seulement ils sont eux- 
inemes compares aux vents, X, 78, 2 (vt 3, dont ils ont I’im- 
pdtuosite, V, 54, 3 ; 57, 4, mai.s ce sont eux, a ce qu’il sem- 
blo, que Tautcur du vers II, 11, 14, appcllo expressement 
des vents. C’est encore apparemment cn qualite de vents 
qu’ils traversent, ncm seulement les regions des montagnes 
(qui pourraient etre des montagnes celestes), mais l<^s forets 
« de la terre », 1,30,3, qu'ils passent aisementpartout, V, 54, 
9, cf. 4 et 55, 7. 

Mais on pourrait soutenir par des raisons non moins for- 
tes I’idcntite des Maruts et des eclairs. Le dieu qui leur est 
ordinairement donne pour pere, Rudra, est, comme nous le 
verrons, un personnage complexe, qui emprunte au moins 
quelques-uns de scs attributs au feu. On dit d’ailleurs d’Agni 
lui-nieinc qu’il a fait, VO, 3, 8, qu'il a engendre, I, 71, 8, 
cf. I, 31, 1 et VIII, 7, 36, les Maruts, et ou sait par le 
mjtho des Aj/giras que les fils d’Agni peuvent etre identi- 
ques a leur pere. En regard du vers qui fait des Maruts 
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les fils du vent, on pent on placer un autre qui les fait nai- 
tre du sourire del'eclair, 1, 23, 12, etl'exemple de Vasish/ha‘ 
nousamontr^ quo ce qui nait de I’eclair peut ^tre I’^clair 
meme. On a vu, d’ autre part, que les eclairs sontdes attri- 
buts essentials des Maruts, que ces dieux les prennent pour 
armes ou m^me pour chars, et que le bruit qu’ils font est 
aussi le bruit du tonnerre. 

Ce sent encore apparemment les eclairs qui composent le 
riche ecrin dont se parent les Maruts, ces ornements bril- 
lants, I, 37, 2; 85, 3; X, 77, 2; 78, 7, communs a la troupe 
entiere, VII, 57, 3; VIII, 20, 11, ces couronnes, V, 53, 4, 
ces colliers d’or, VII, 56, 11, ces bijoux, V, 52, 6; 53, 4; 
56, 1, places sur leur poitrine, I, 64, 4; 166, 10; II, 34, 2 et 
8; V, 54, 11 ; VII, 56, 13, ou leurs bras, VIII, 20, 11, ces an- 
neaux, V, 53, 4, qu'ils portent aux picds, V, 54, 11, aux 
mains, I, 168, 3, aux bras (litteralement aux epaules), I, 
166, 9; VII, 56, 13, etqui leur ont valu I’epithete kli(idina\\ 
(V. Gr. s. v), toute cette parure enfin qui les fait comparer 
aux cicux, II, 34, 2, cf. I, 166, 11, aux nuits^, T, 87, 1, 
etoilees, ou simplement a des femmes, I, 85, 1. Ils sontcux- 
m^mes representes brillants, I, 165, 12; V, 61, 12; VIII, 7, 
7 et36, brillants par nature, VI, 66, 10, brillants, indtipcn- 
damment de tous leurs ornements et de toutes leurs armes, 
d’un eclat qui leur estpropre, I, 37, 2; V, 53, 4; VII, 56, 11, 
ou selon I’expression du vers VII, 57, 3, brillants par leurs 
bijoux, par leurs armes, et « par leurs corps ». Ils ont I’eclat 
de ce serpent Ahi, I, 172, 1, qu’on peut comme nous I’avons 
vu identifier quelquefois a I’eclair. Ils prennent une couleur 
brillante en faisant uriner le chevaP, II, 34, 13, et leurs 
vetements sontd'or, V, 55, 6, quand ils ne prennent pas pour 
vfitement la pluie elle-meme. III, 26, 5; V, 57, 4, dont ils 
arrosent leurs propres chevaux, II, 34, 3; V, 59, 4, obscur- 
cissantainsi I’eclat qui leur appartient, i/nd., ou encore les 
nuages, V, 63, 6, ou, scion I’expression du vers V, 52, 9, la 
« laine » du nuage. De meme que les eclairs qu’ils tiennent 
dans leurs mains, V, 54, 11, ils sont compares pour leur eclat 
a Agni, X, 78, 2, aux Agnis, c’est a-dire aux feux, II, 34, 1 ; 
V, 87, 6 et 7, aux feux allumes, VI, 66, 2, aux langues, X, 


1. Voir I, p. 61-52, 

2. Usrdh» Cl’. I, p. 31G, note 1, 

3. Litteralement « en urinant par le cheval ». Mais ct. I, 6L 6 ; 8r>, r>; V, 
83, 6. 
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78, 3, et aux cuillers, VI, 66, 10, c’est-a-dire aux flammes 
du feu, au trait du sacrifice, ibid,, c’est-a-dire encore aufeu, 
cf. I, 166, 1. On dit aussi qu’ils ont la form* d’Agni, X, 84, 
1, I’eclat d’Agni, III, 26, 5. On leur donne memo expresse- 
ment le nom d-e feux, III, 26, 4, cf. 6 et X, 35, 13. Comme 
Agni, ces «sangliers» celestes ont des « dents » de for, I, 
88, 5. L’auteur du vers V, 87, 3, en meme temps qvi’il les 
compare a des feux, parait leur attribuer en propre I.-, splen- 
dour del’eclair. Ils sont au vers VII, 50, 13, compai (is a des 
eclairs brillant a travers (litteralement avec) lesplui -'^, cf, I, 
39, 9. C’est la decidement, pour des dieux qui prennent la 
pluie comrae v^tement, ou, suivant uno; autre image, qui tra- 
versent les rivieres, I, 38, 11, ou la mor, I, 167, 2; 168, 6, 
cf. V, 55, 5, avec leurs rayons, 1, 19, 8, ou encore qui bril- 
lent dans les montagnes (les nuages), VIII, 7, 1, une de 
ces comparaisons vediques qui equivalent a uno identification 
pure et simple. Le vers II, 34, 2, on les Maruts sont com- 
pares pour leur eclat a des cieux (itoiles, renforme cette 
expression bardie, que nous avons eu deja roccasiou de citcr L 
« Ils ont e<; lair e comme les pluies du nuage.)) Autre detail 
important a noter dans le meme passage : c’est au moment 
oil ils naissent de Rudra et de Pric^ni, que les Maruts se 
nianifestcnt ainsi par la lueur des eclairs. Enfin le rappro- 
chement des vers VI, 47, 28 et VIII, 85, 9 ne permet pas 
de douter quo la foudre d’Indra, c’est-a-dire I’eclair, ait ete 
appelee « la manifestation des Maruts ». 

II n’est pas jusqu’aux nuages memes qui ne puissont etro 
ropresentes par les Maruts. Dumoins ceux-ci sont-ils compa- 
res, d’une part aux eaux qui suivent leur pente, X, 78, 5et7, 
cf. V, 60, 3, d’autre part a des cavornes, I, 168, 2, a des 
montagnes, I, 64, 3 et7, a des montagnes dans le ciel, V,87, 
9, qui ne peuvent etre que les nuages. Au vers I, 64, 7, ils 
sont compai’es a la fois a des montagnes et a des elephants 
qui ravagentlcs forets, et cette image, en meme temps (ju’elle 
exprime Teffet de I’ouragan, peut eveiller aussi rid(ie des 
nuages epais qu’il amoncelle. 

Remarquons a ce propos que les chevaux des Maruts, que 
nous avons vus une fois identifies aux vents, V, 58, 7, pour- 
raient encore, comme ce cheval unique que les Maruts font 
.uriner, representer les nuages. Les eaux ellcs-memes, les 
rivieres celestes qui s’epanchent, ne sont-elles pas, au vers 
i. I, p. 9. 
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7 de rhyranc V, 53 auxMaruts, comparees a des chevaux ? 
D’ailleurs, des divers chevaux, I, 88, 2; V, 57, 4, cf. I, 85, 
0 ; 171, 1 ; V, 5,5, 1 ; 57, 2 ; 58, 1 ; 61, 2, ; VIII, 7, 27, ou 
plus generaleraent des divers attelages ou des diverscs 
laontures quo les hymnes attribuent aux Maruts, V, 50, 0 
et 7, les plus caracteristiques, avec les animaux dent le nom 
est aumaseulin eta, I, 169, 6, et au feminin eni'', V, 53, 7, 
sont les cavales tachetees, I, 37, 2 ; 39, 6; 85, 4; 
II, 34, 3 ; III, 26, 4 ; V, 55, 6 ; 57, 3 ; 58, 6; VIII, 7, 28, cf. 
kildsi, V, 53, 1, les cccelebres)) cavalos tachetees, V, 60, 2, 
qui out valu aux Maruts repithete pvishad-acva Or ces 
cavales « tachetees » ne peuvent guere repr^senter que les 
nuages. Ajoutons que les chars des Maruts, que nous avons 
vus plus haut identifies aux eclairs, sont representes ailleurs 
portant des vases pleinsd’eau, I, 87, 2, et doivent peut-etro 
alors etre identifies aux nuages. D’autre part, les chevaux 
que les Maruts « arrosent», II, 34, 3, en obscurcissant leur 
propre eclat, V, 59, 1, representeront plut6t les eclairs, airisi 
que ces cavales ou ces chevaux hrillants, rouges, bais ou de 
couleur d'or, qui leur sont attribues en d’autres passages, 
88, 2 ; V, 56, 6 ; 57, 4. Merae observation pour ce chcval 
unique® des Maruts, qui est rouge d’apres les vers I, 39. 6 
et VIII, 7, 28, et, d’apres le vers V. 56, 7, a la fois brillant 
et bruyant. Ajoutons qu’au vers V, 59, 1, « I’espion «hcn- 
nissant » des Maruts parait etre encore I’eclair. 

Ainsi les attelages ou les montures des Maruts sombleni, 
representer tour a tour les vents, les nuages et les eclairs. 
C’est une raison de plus de croire quo les Maruts peuvent re- 
presenter les nuages aussi bien que les eclairs et les vents. 
IjO principe de I’identito essentielle des personnages inythi- 
ques avec leur attributs en general, et particulierement avei; 
lours montures ou lours attelages, trouve ici sa confirmation 
dans Ic fait que les Maruts, non seulemcnt sont compares 


I. Le mot nna, avec la celehrale, a sign! fie plus tard antilope. 

3. Voir Grassmanti, s. v. C’est ce compose qui pronve, cii (Uq>il, des deux 
passages oil il est dit que ics Maruts jireiinent les pvishfUi pour chevaux, Y, 
5.4, 0; 58,6, que ces ji/ri.v/m/« sont elles-meiries des cavales, Le premier terme 
pTiskat n’y pent etre, en ell’et, piiisqiril ne porle pas le signc du feininin, 
(ju'un fidjc^ctif se rapportant au second tenne. (-elni-ci, au contniire, coinine 
second terme d’un compose possessif, pent etre le leininin r/rvtf « cavah*. 

M. C’est probablement a ce cheval qu’il est fait allusion dans le nom propre 
mnrutnrra « qui a pour cheval ie cheval des Maruts », V, 9. (Cf. b*’ 
mytlie de Pedu et les autres raythes analogues dans le chapitre consacrc 
aux Acvins.) 
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a des attelages, V, 52, 11 ; X, 77, 5, a des chevaux, I, 85, 
1 ;V, 59, 3 et 5; VII, 56, 16; X, 78, 5, et aux animaux 
appeles eta, V, 54, 5; X, 77, 2, inais ri)<;.oivent eux-mdmos 
ce derniernom, I, 165, 1 ; 169, 7, ou sont consideres comme 
attdles, I, 169, 2, comme s’attelant d’eux-ra^mes, 1, 168, 4. 
Ils sont aussi compares a des oiseaux, I, 85. 7; 87-, 2; 88, 1 ; 
166, 10 ; V, 59, 7, cf. I, 85, 6, a des aigles, 1, 165, 2; VIII, 
20, 10 ; X, 77, 5, a des oiseaux d’eau, II, 34, 5, ou sont direc- 
tement appeles des aigles, VII, 56, 3, ct des oiseaux d’eau, 

VII, 59, 7 ; X, 92, 3, tandis qu’aillcurs ils sont portes par des 
oiseaux, V, 53, 3, qui no diifikent pas d’ailleurs de leurs 
chevaux « au vol rapide », I, 85, 6, et peuvent repi'escnter 
les memes phenomenes. On remarquera particulierement, a 
I’appui de I’identification des Maruts oiseaux aux eclairs, Ic 
vers I, 166, 10, ou il est dit que les Maruts repandent Icur 
eclat comme des oiseaux etendent leurs ailes. 

Los vents, les eclairs et les nuages ne composent raeme pas 
encore une liste complete des phenomenes auxquels les 
Maruts ompruntent leurs attributs ou qu’ils representent eux- 
nieraes dans la mythologic vedique. Leurs fonctions divines, 
on efl’et, ne sont pas rigoureusement limitees aux phenomenes 
meteorologiqueset s’etendent encore aux phenomenes solaires, 
particulierement a ceux du lever du jour. Ils viennent a Tap- 
pel du pretre, non seulement do Tatmosphere, inais du « ciel », 
V, 53, 8, et ils ouvrent la route au soleil, VIII, 7, 8. On 
sait qu’Agni, auquel ils sont compares ou memo identifies, est 
lui-monio identifie au soleil aussi bien qu':i Teclair, et cer- 
tains ornements ou certaines aianes des Maruts pourraient 
r(!preseutor, aussi bieiL que I(?s eclairs, le soleil ou scs rayons; 
car ils regoivent au vers VII, 59, 11, Tepithete suryalvac 
qu’on peut entendre en ce sens qu’ils se rovMent des rayons 
du soleil. Eux-inomos sont compares, non seulement aux 
eclairs, ou aux feux en general, inais a des soleils, I, 64, 2, 
cf. V, 55, 4; 59, 3, aux rayons du soloil, V, 55, 3. II ost vrai 
que le soleil peut aussi jouer uu role dans Torage. Au vers 

VIII, 7, 22, dans une enumeration des objets quo les Maruts 
font « piece par piece », il est rapproche des eaux et de la 
foudro. Los passages qui nous montrent les Maruts chassant 
Tobscurite, VII, .56, 20, et faisant la lumiere, I, 86, 10, 
peuvent aussi s’expliquer dans le meme ordre d’idees. Mais 
au vers X, 78, 7, cf. 77, 5, e’est aux rayons des aurores 
mdmes quo les Maruts sont compares, et, co qui est plus signi- 
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flcatif, nous lisons ailleurs quo les Maruts brillent au sortir 
des nuits, X, 77, 2. Ils sont les « brillants » avec lesquels 
I’aurore « ouvre » tes nuits, II, 34, 12. Le rapprochement 
de ces deux derniers passages, et surtout du vers V, 52, 3, 
portant quo les Maruts franchissent les nuits, pareils a dos 
taureaux, permettrait peut-etre d’identifier aux Maruts les 
taureaux, si beaux a voir, avec lesquels brille I’aurore, VII, 
79, 1, cf, VI, 04, 5. 11 est probable en tout cas que dans 
I’hymne I, 6, les troupes cheries d’Indra, 8, qui attcllent a 
son char les deux haris *, 2, sont les Maruts. C’est I’inter- 
pretation de I’Anukrama/ii, et cette interpretation est confir- 
mee par I’emploi, au vers 3, du mot marydh, qui ddsigne or- 
dinairement les Maruts ^ et la coraparaison du vers 4, « ils 
sont, selon leur coutume, redevenus des foetus, en prenaiit la 
forme sous laquelleils doivent etre honorespar le sacrifice)), 
avec le vers X, 73, 2, ou les Mai'uts sont egalementrepresentes 
« s’elevant sous forme de foetus (de nouveau-nes) du sein 
de I’obscurite » au lever du jour Or il est dit des person- 
nages en question, au vers 5, qu’ils brisent les forteresses 
les plus solides et qu’Indra a trouve avec eux les vaches au- 
rores, au vers 1, qu’ils attellent le (cheval) brillant qui va 
tout autour, cf. 9, de ceux qui restent en place, le m()-me sans 
doute qui, d’apres le vers 3, est no avec les aurores, c’est-a- 
dire le cheval solaire. Co passage s’opj)oserait au vers V, 50, 
7, ou le cheval qu’amenent les Maruts est un cheval briiyant, 
qui nous a paru representer I’eclair aiusi que le cheval rouge 
des vers 1, 39, 0 ; VIII, 7, 28. II ne serait d’ailleurs pas im- 

1. Voir plus liaut, p. 

2. Voir plus bas, p. 388. CTest, cc mo semblo, uno riiisoii, dans un iiymno 
oil sont celelires des persoiinages mythi([uc.s (juc leurs fonctions perraettent 
(I’identifier aux Maruts, pour ecarter rap})lication, crailleurs possible en soi 
(voir B. el II.), du mot vuivyaXi^ a Vasscmblee uu milieu de larpielle paide le 
])oele. J'admets, comme les interpreles ipii liii donnent cet mitre sens, une 
sorte d'anacoluthe, consislant a adresser le premier hemisticlie du ver.s a cer- 
tains person nages, et le second a un autre, sans que le premiei* forme par 
lui-meme une phrase complete. C/est uu fait analogue au passage si frchjueiit 
de Ja troisierne personae a la scconde dans un nieme ver.s et dans une memo 
phrase. Tous les persoiinages mythiques ceiebres dans I’bymne, a savoir, le 
cheval solaire, les Maruts et Indra, se trouveront ainsi avoir ete invoques tour 
a tour. Indra Tost au vers 5. Le cheval i’est, selon moi, non seulement au 
vers 3,mais aux vers 7 et 0. C’est lui, et non la troupe des Maruts interpellee 
au singiilier, qui, au vers 7, forme cou{»le avec Jiidra. C’est nussi lui, et non 
Indra, qui est, au vers 9, invoque sous le noin de p/nijt/tr/n (cf. 1). Entre ces 
deux vers, lo vers 8 nous le montre encore, sous le nom de rnakha (ejui rap- 
pelle la formule mahhasifa dtivane^ I, 134, 1; VIIl, 7, 27), accompagiiaiit les 
troupes d’Indra. 

3. Voir plus has, p. 400. 



possible que le cheval bruyant des Maruts representat aussi 
le soldi *. Nous avons eu deja I’occasion de citer un passage 
ou il est dit de Soma qu’il a henni comme le dieu soleil, IX, 
64, 9, et de remarqucr que cette conception pent s’expliquer, 
non seulement par le role du soleil dans Forage, mais encore 
par la confusion du soleil et de Feclair sous la figure d’Agni 
ou de Soma. Et, en effet, dans notre hymne, ou il s’agit du 
cheval solaire « nd avec les aurores », 3, il est dit au vers 
8, de ce chevaP, qu’il chante*avec les troupes d’Indra, dont 
les chants sont encore mentionnes au vers 6. 

Ce dernier trait appartient, du reste, a uno nouvelle con- 
ception du caractere des Maruts, la plus interessante selon 
nous, et quo nous aliens etudier sous ses differentes formes. 
L’une de ces formes rentrerait encore dans le sujet des 
fonctions malinales des Maruts : e’est le nora de chantres 
{arcinah) de I’aurore, si e’est bien eux que ce nom designe 
au vers 1 de Fhymne V, 45, cf. 4 et II, 34, 1, et non 
les Angiras nommes au vers 8. Le plus probable est que, 
dans cet hymne, les Maruts sont, comme dans d’autres pas- 
sages que nous citcrons plus loin, confondus avec les troupes 
d’ancetros mythiques. Mais etablissons bien d’abord lour 
caractere de sacriiicateurs celestes. 

Au vers 3 de Fliymno V, 3 a Agni, qui est appcle 
lii Rudra, comme le pere des Maruts et les Maruts eux- 
memes, on lit que les Maruts out « purifie » cet Agni, ce feu. 
Or cette expression designe ordinairemeut Tune des opei’a- 
tions du sacrifice. Agni est aussi celebre par les hymnes des 
Maruts, V, 5(;), .5. Au vers X, 52, 2, FAgni « excite » par les 
Maruts, identifies la avec les A^iqvedevas, se donne a lui- 
memele nom de sacrificateur. Le sacrifice dont, au vers I, 58, 
3, il a ete institue le piAtre par les Maruts, est vraisembla- 
blement aussi un sacrifice celeste. C’est en tant qu’allume par 
les Maruts ou Rudras qu’Agni rceoit les epith^es raudra, X, 
3, 1, et marudvridlia, « accru (litteralement, qui s’accroit) 
par les Maruts », III, 13, 0, cf. 5 ct 16, 2. C’est peut-etre 
pour la memo raison qu'il est invoque avec les Maruts, dans 
Fhyinne 1, 19, et aux vers V, 60, 6-8 ; VII, 5, 9 ; VIII, 7, 32 ; 

1. Lfi mome observation s’apiiliquerait a V « espioii liennissant » du vers 

V,5y, 1. 

'■2. Designe par Je inot rnakha. (Voir p. 380, note 2.) 

3. Rt non f|u"ii u brille ®. Le ra.j)prochement des vers 6 et 8 paralt decisif. 
Voir d’ailleurs I, p. 211, note 1. J^taca aussi est, comme nous Tavons vu, 
k la fois un cheval solaire et un sacrilicateur. 



92, 14, cf. I, 128, 5, et, plus g^neraleraont, qu’il figure en 
leur compagnie, comme dans ce vers ou, sans etoe nomme, 
il parait suffisamnqpnt designe, I, 168, 5 : « Quel est, parmi 
vous, & Maruts, qui avez pour lances des eclairs, celui qui 
rcmue la machoire et la langue ? » Cependant cet Agni, com- 
pagnon des Maruts, qui nait le premier d’apres le vers VIII, 
7, 36, pourrait dtre aussi leur pere*. Mais I’Agni qui figure, 
sous divers noms, a la tdte des difi'erentes troupes de sacrifi- 
cateurs mytliiques, est, a la fois, leur pere et le feu de leur 
sacrifice. Les deux explications ne seraient done pas contra- 
dictoires. II est a remarquer quo, dans Tun des passag(!s 
cites, I’Agni compagnon des Maruts est compare au soleil, 
VIII, 7, 36. Au vers III, 14, 4, il est purement et simple- 
meiit identifie au soleil, en meme temps que les Maruts, 
representos comme lui chantant un liymno, sent decidemeiit, 
ct sans contestation possible, assimiles a des sacrificateurs. 
C’est un passage a rapprocher de riiymne I, 6, analyse plus 
haut. Citoiis encore a ce propos le vei’s 10 de cet hymne VIII, 
29, ou les differentes divinites vtkliques sont successivement 
designees par leursattributs essentiels, sans qu’aucune d’elles 
y soit nominee. La troupe de ceux qui out chantd un 
hymne et qui out ainsi fait briller le soleil, pourra, d’apres 
CO qui precede, etre la troupe des Maruts. 

En m4me temps qu’ils lionorent un feu, peut-6tre le soleil, 
les Maruts purifient aussi le Soma. C’est ce que nous lisons au 
vi'fs IX, 34, 5, (d au vers 17 do riiymne IX, 96, precedant 
celui oil il est question de la troisieme et de la quatrierae 
forme* du breuvage sacre. Il n'est done pas impossible 
que dans tel ou tel des passages ou il est question de la 
pierre des Maruts, I, 168, 6, de la pierre agitee par les 
Maruts, I, 85, 5, ou do pierres auxquelles les Maruts .sont 
eux-meraes compares, X, 78, 6, ces pierres soient les pierres 
apresscr leSoma^. Je crois encore que le mot yayi designe 
au vers I, 87, 2, le Soma « decouvert « par les Maruts dans 
des recipients nomraes npahvara comme celui qui figure au 
vers VIII, 58, 6, cf. VIII, 85, 14. Rien n’empeche d’interpreter 
de mdme le mot yayi au vers V, 87, 5 ‘. La liqueur celeste est 
comparee a un « fils » que porteraient les Maruts, I, 166, 2. 

1. Voir plus haut, p. 375. 

2. Voir plus haut, p. 125, 

3. Voir plus has, p. 3U3, le vers I, l(Ki, 4. 

4. Cr. encore I, 51, 11 et V, 73, 7 (sur ce tleruier itassage, voir plus bas, 
p. 441). 
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L’4troite relation concue entre Soma et les Maruts est 
encore attestee par les epithetes marulval, IX, 107, 25, cf. 
X, 13, 5, et marudgana, IX, 66, 26, cf. 73, 7, qui lui sont 
donnees. Le Pdshan qui est uii « present >> des Maruts *, 
appelds pour cetto raison pusfia-rdlnyah, I, 23, 8; B, 41, 
15, parait representer le Soma Je demauderai au m^ine 
ordre d’idees I’explication des rapports, constates par un 
bon nombre de passages, I, 85, 7; II, 34, 11 ; VIII, 20, 3, 
particulierement d’invocations communes, V, 46, 2; VII, 
36, 9; 93, 8 ; X, 65, 1; 92, 11 ; 128, 2, cf. Ill, 54, 13 et 
14, et par I’hymne V, 87 tout entier, entre les Maruts et 
Vishnu, qui est appele en outre mdrtila vedhas, 1, 156,4, et dont 
nous constaterons Fassimilation, tantot a Soma ou a Agni, 
tantot a un preparateur de Tun ou de I’autre. Ce caractere 
de preparateur du Soma, que prend aussi leur pere Rudra, 
est celui du persotmagc, idcntique sous differcnts noms, et 
paraissant no pas differer d’aillcurs de Rudra lui-merae, qui 
(^st designe par les noms de Sushoma, de Carya>*avat et 
dVlrjika'’, au vers VIll, 7, 29, on les Maruts sont egalement 
mis en relation avec lui. Remarquons encore que, comine les 
Maruts preparateurs du feu ont ete identifies au feu lui- 
meme *, do memo les Maruts preparateurs du Soma, les 
Maruts « habitants de la montagne », VIII, 83, 12, comme 
Soma, sont elfectivement compares aux Somas, I, 168, 3; X, 
78, 2, cf. IX, 88, 7, et ont pu leur etre assimiles, en vertu 
du principc general de I’identite des sacrifleateurs mythi- 
ques avec les elements (males) de leur sacrifice. 

Comme le feu et le Soma du sacrifice, Ja priere, I’hymne a 
un role, et un role important, dans le mythe des Maruts. 11s 
ont avec Brahmanaspati, le maitre de la priere, X, 98, 1, 
cf.I,40,l et2 ; VIll, 27, 1, des relations analogues acelles que 
nous avons constatees entre eux et Agni ou Soma. C’est qu’ils 
s,ont eux-memes des chantres, 1, 38, 15; 88, 1; V, 52, 1; 
60, 8; VI, 17, 11; VII, 35, 9, cf. I, 165, 1, les chantres du 
,ciel, V, 57, 5, cf. 87, 3, et s’il est certain que leur chant, 
1,37, 10, leur musique,!, 85, 10, repres(nite le bruit, cf. I, 37, 

13, du tonnerre et des vents, la « voix des nuages », 
Ij' 168, 8, comme leur feu et leur Soma reprdsentent I’eclair 

1. Plus e.vactement, des Vieve devds, coiifondus avoc les Maruts (voir plus 
j). 371). 

^ Voir |), . 

Voir I, p. ^20(3. 

-.Voir p. 377. 
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ou le soleil, il ne Test pas moins qu’ilsles repr^sentent en 
tant qu’assimiles a des elements du cultc, a des hvmncs, I, 
19, 4; 85, 2; 166, 7, de louange, I, 166, 11; V, 52“ 12; 53, 
16; VIII, 7, 17; X, 78,4. Nous avons deja vuces hymnes 
adre^ds par les Maruts a Agni, III, 14, 4. Au vers V, 54, 1, 
il est dit des Maruts, a la fois qu’ils « louent le g/tarma », 
c’est-a-dire qu’ils accompagncnt d’hymnes de louange I’of- 
frande de lait chaud ainsi nommee, et qu’ils sacrifient au 
somraet du del. 

Nous avons enumdre les principaux dlements du sacrifice 
quo les Maruts celebrent, V, 45, 4; cf. II, 36, 2; VIII, 46, 
18 ct mdme, I, 15, 2, rapproche dc X, 122, 5, et qui les 
fait quelquefois comparer a desprdtres, X, 78, 1, ou encore 
qui fait comparer les prdtres aux Maruts, III, 29, 15, mais 
qui plus souvent fait donner a ceux-ci le noin de pretrcs, 
bra/undnahj V, 29, 3, cf. X, 77, 1, ou des qualifications 
equivalentes, I, 38, 1; VIII, 7, 20 et 21, et les fait noinmer 
en compagnie des cinq sacrificateurs (divinises), II, 34, 14. 
Leur sueur qui, comme nous I’avons vu. represente la pliiie, 
V, 58, 7, pourrait done representer en menie temps la sueur 
des sacrificateurs, cf, I, 86, 8. Les passages qui nous les 
montrent, tantdt comme lo vers 1 de rhymne I, 6 deja cite, 
attelant le coursier solaire, tantdt, comjne nous I’avons vu 
aussi* compares eux-mdinos ou assimiles a des clievaux, ou 
encore compares a des attelages, X, 77, 5, representes 
comme s’attelant eux-memes, I, 168, 4, cf, 169, 2, ne reii- 
ferment rien non plus qui no puisse s’expliquor par leur 
role de sacrificateurs^. 

Cc caractere de prdtros cdlestes rapproche deja les Maruts 
des differentes troupt's d’ancetres qui sont confondues dans 
uno certaine mesure avec les dieux, Mais au vers X, 78, 5. 
les Maruts sont expressement compares pour leurs chants 
a la troupe des Angiras, co modele de toutes ’es troupes 
d’ancetres, cf. X, 78, 3 (cf. aussi II, 34, 6 ct VIII, 20, 13). 
Ils recoivent meme directement le nom d’Ayus, V, 00, 8,, 
dans lequelnous avons reconnu le nom d’un ancetre mythlqu|^ 
et de sa race **, et celui de Dacagvas, equivalant au noipi 
d’A^giras, comme ayant fait les premiers le sacrifice, 

34, 12; ils sont aussi appeles les fils de Bharata, II, 30, ;~- 

/ 

1. P. 379, 

' 2 . Voir I. j). 147. 

:L Voir I, p. iVJ. 



— 385 — 


Nous avons deja signale leur assimilation aux /{ibhus, qui 
ont ete, comme nous le verrons, consideres comme des 
sacrificateurs divinises. On dit des dieux composant la 
troupe des Maruts, X, 66, 2, comme ailleurs des ancStres 
d6funts qu’ils ont recu en partage (pour sejour) la lumi^re 
du soleil. D’apres le vers X, 122, 5, c’est « dans la demeure 
du sacrifiant » quc les Maruts, d’ailleurs rapproches la des 
Bhrigus, ont « purifie le feu », d’oii on serait tentd de 
conclure que le poete les considere comme d’anciens sacrifi- 
cateurs qui ont d’abord habite la terre. Je remarquerai 
encore a ce propos qu’ils rcQoivent au vers VII, 59, 10, cf. 
'56, 14, la denomination de grihamed/ia « accomplissant le 
sacrifice domestique ». Mais je bornerai la ces indications 
sur la possibilite d’une identification complete des Maruts 
aux ancfitres ou pitris. Je ne pense pas qu’il faille y joindre 
I’attribution aux Maruts et aux hommes d’une origine com- 
mune, X, 64, 13, cf. I, 160, 13; VIII, 20, 21 et 22, puisque 
les dieux en general ont ete consideres comme etant de 
meme race que les hommes Les noms de manavah, I, '89, 
7, ou de vievamanushdh, VIII, 46, 17 (cf. virvadevdh), rap- 
jtellent aussi simplement le niythe qui fait de Manu I’ancStro 
des dieux aussi bien que des hommes Cependant je dois 
signaler encore ici un passage que nousretrouveronsa propos 
des rapports des Maruts avee Indra, et d’apres lequel les 
Maruts n’ont pris lours formes sacrees, leur forme de Maruts, 
qu’en recompense de leurs ceuvres pies, I, 87, 5 et 6. Peut- 
etre meme sont-ils la tout a fait assimiles a ce « pere ancien » 
dont les sacrificateurs actuels suivent I’exemple. Les chantres 
dontilestdit, au vers 7 de I’hymne X, 92, qu’ils ont forge la 
foudre d’Indra dans les demeures des hommes, sent peut- 
etre les memes personnages qui recoivont au vers precedent 
les noms de Maruts et de Rudras. Les passages d’apres les- 
quels leur immortalitf;, cette immortalite que les hommes 
■demandent a partager, V, 55, 4, senible Mre une immortalit6 
acquise, V, 57,5, sent moins significatifs, la m^me idee etant 
ailleurs exprimee pour les dieux en general*. Ceux-m^mes 
qui, en leur attribuant des sejours dans les dififerents mondes, 
comptent la terre au nombre de ces sejours, V, 52, 7, cf. 3 


1 . Voir I, p. 82. 

2. Voir I, p. 35. 

3. Voir 1, p. r)9. 

4 . Voir I, p. 

BergaictNE. Lo lie/igion vediqu€\ IT. 25 
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(cf. aussi I, 38, 2, et V, 60, 6, ou les trois cieux represen- 
tent peut-^tre les trois mondes), s’ils rappellent un passage 
analogue concei^iant les pitris, X, 15, 1 ot 2, en rappellent 
aussi un autre oil les trois mondes, la terre comprise, sem- 
blent donnes pour sejour aux .ddityas en meme temps qu’anx 
Rudras, VII, 35, 14. Ils peuvent s’expliquer d’ailleurs par 
rassimilation des Rudras ou Maruts aux vents, V, 54, 9, 
cf. VIII, 83, 9. 

Le sacrifice des Maruts, comme en general les sacrifices 
des dieux ou des anefitres, estle modele de ceux des sacrifi- 
cateursactuels. C’estceque nous avons eu deja I’occasion de 
remarquer a propos des vers I, 87, 5 et 6. Et en effet les Ma- 
ruts ont, sous le nom de Dagagvas, accompli les premiers le 
sacrifice, II, 34, 12. Les poetes ne manquent pas de remar- 
quer que I’hymne de louange, le culte, quand il leur est 
adresse, Test a des dieux qui chantent eiix-memes I’hjmne 
de louange, V, 53, 16, qui pratiquentle culte, I, 1G5, 14, cf. 
X, 77, 1. « Invoquons », dit I’auteur du vers V, 45, 4, Indra 
et Agriidans nos hymnes; car e’est avec des hymnes que les 
Maruts offrentleur sacrifice. » Cf. VIII, 46, 17 et 18. 

Les hymnes des hommes nc sont d’ailleurs pas une simple 
imitation des hymnes de Maruts. Ce sont les Maruts qui, non 
seulement dirigent le sacrificateur, VII, 57, 2, cf. V, 54, 6 ; 
61, 15 ; X, 78, 2, qui inspirent ses prieres, I, 165, 13, rnais 
qui « donnent » aux hommes la priere, II, 34, 7 ; X, 64, 
12, cette priere « donnee par les dieux » que les hommes 
leur adressent, I, 37, 4, cf. VIII, 32, 27, d’ou la quali- 
fication de raudra, X, 61, 1, donnee a la priere terrestre, 

Ce ne sont pas seulement les hymnes, ce sont aussi les 
Elements mMes du sacrifice qui viemicnt des Maruts. Ce roi 
fait par vihhvan (nora de I’un des /fibhus, lesquols sont 
comme nous I’avons ditassimiles aux Maruts), ce roi que les 
Maruts engendrent pour Thomrae, ce guerricr « agitepar les 
bras » bdhujuta*, qui vient d’eux, V, 58, 4, ne pent repre- 
senter qu’Agni ou Soma. Jc crois pouvoir en dire autant de 
ceheros, de cet ordonnateur divin (anura) que les hommes 
demandent aux Maruts, VII, 56, 24. On s’explique ainsi 
pourquoi le vers IV, 26, 4, qui celebre le mythe do Faiglc 
apportant le Soma a «Manu)), est adresse aux Maruts, Ils 
continuent a arroser la terre de la liqueur celeste, V, 54, 
8, contenue dans les eaux de la pluie. Leur sacrifice on* 

1. Cl\ bahucyuta, X, 17, 12. 



cffet se confond avec les phenomeQos celestes dont il est la 
representation. 

Dans le texte qai a servi de point do depajt a cett© expd* 
sition des fonctions sacerdotales des Maruts, nous afionc 
vu un cheval, reprdsentant vraisemblablement le solel)^ 
« chanter avec eux, » I, 6, 8, et remplir par consequent 
lui-meme le role d’unprdtre, comma cet Eta<fa* qiii est 4 Id 
fois un sacrificateur et un cheval du soleil. C’est dire que le 
cheval unique figurant dans plusieurs passages des hymnes 
aux Maruts *, cf. V, 66, 7 ; 59, 1, s’il pent dtre identifid tour 
a tour au soleil ou a Tdclair, pent I’dtre aussi au feu ou an 
breuvage sacre, qui rdunissent aux attributs du soleil et do 
I’eclair les attributs liturgiques. Les vers I, 39, 6 et VIII, 7, 
28, en particulier, en nous montrant ce cheval associe aux 
pvisfiaii * c’est-a-dire aux attelages propres des Maruts, rap- 
pcllent le cheval du sacrifice attele, spit avec les Haris 
d’lndra, soit avec I’ane (des Acvins)* I, 162, 21. 

Les femelles qui accompagnent les Maruts, cf. I, 167, 7, 
peuvent donner lieu, comme le male, a differentes interprd- 
tations. Leurs vaches, I, 38, 2; V, 55, 5; VI, 48, 11 et 13, 
quand elles no sont pas un pur symbole de leurs liberalites, 
cf. II, 34, 8 et 15, ces vaches dont ils sont les taureaux, 
I, 37, 5^, peuvent representer les nuees, comme celles dont 
il est dit, auvers II, 34, 5, qu’ elles « renfermentdu combus* 
tible » , c’est-a-dire que le feu s’y allume. Mais en raison de 
leurs fonctions sacerdotales, la priere est aussi appelee a 
figurer en leur corapagnie. La parole sacree declare elle- 
meme, au premier vers de I’liymne X, 125, qu’elle « va avec 
les Rttdras ». C’est encore elle qui est designde au VII, 36, 
7, par le nom d'aksliard, et elle y semble egalement la com- 
pagne des Maruts, comme auvers VII, 31, 8, la priere des 
Maruts est la compagnede leurallie, Indra®. Les Maruts ont 

1. Voir plus haul, p. 331. 

2. Cf. le cheval amone par les Acvins (plus has, p. 451) et Ic nora pjopre tie 
mdr'utdgva « qui a un cheval venaiit des Maruts », V, 33, 9, rappelaut les peip- 
sonnages auxqiiels les Agvins ameiient pareillement un cheval. 

3. Voir plus haut, p. 37S. 

A. Voir x>lus has, p. 504. Peut-etre mAme avec les pvishati des Maruts; 
sGulement, ces prishati seraient la au nombrc de deux, comme les Haris 
d’lndra. 

5. Cl’. I, 1G8, 2; V, 53, 10; .50, 4 et 5; VIII, 7, 3 et 7, oil les Maruts sont 
egalement appeles des taureaux, ou compares a des, taureaux. Cette figure 
ptwt d’ailleurs aussi s’expliquer par le mytho de la naissance des Maruts, 
nes irune vache. (Voir, en particulier, VIII, 7, 3, et, plus has, p. 397.), 

6. Voir ci-des 80 us, p. 391. Les vers 0-9 de rhyrnne V, 61 aux Maruts sem- 
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d’ailleurs pour amie IndrS,nt, X, 86, 9, qui nous a paru ‘ re- 
prdsenter la priSre a Indra, et qui, en qualitd d’amie des 
Maruts, pourrajt reprdsenter tout particulierement la priere 
des Maruts. Une autre amie des mdmes dieux, Sarasvati, VII, 
96, 2, cf. n, 30, 8 ; VII, 39, 5, cst egalement une forme dc 
la parole sacrde. Enfln le vers 1, 142, 9 place au milieu d’eux 
la divinitd liturgique connue sous le nom de Hqtra Bharati. 

Mais la compagne ordinaire des Maruts porte un nom qui 
parait apparente a celui de Rudras, le nom de Rodast, V, 
56, 8, cf. 9; VI, 66, 6; X, 92, 11. C’est sans doute cettc 
Rodasl, invoqu^e aussi en compagnie de differentes deesscs, 
V, 46, 8 ; VII, 34, 22, qui leur vaut I’epithete bhadra- 
jdnayaia. «ayant une femme charmante »,V, 61, 4, et c’est a 
leur union avec elle que font allusion les noms qui leur sont 
souvent donnas de warydh, ibid., et I, 64, 2 ; III, 54, 13 ; 
V, 53, 3; 59, 3 ; 5 e.t 6 ; VII, 56, 1 et 16 ; X, 77, 2 et 3 ; 78, 
1, de uordh, V, 60, 4, de vareyavo marydh, X, 78, 4, c’est-a- 
dire de « fiances >>, Or la jeune femme qui figure au vers I, 
101,7, en compagnie des Rudras, et qui vraisemblafilement 
n’cst autre que Rodasi, parait identique a la priere qui, 
d’apres le mdme vers, celebre Indra, et a r« indication » 
pradig, que lui donnent les Rudras, c’est-a-dire toujours ala 
parole sacree, cf. VIII, 89, 4 et X, 110, 11. La pradic est 
d’abord personnifiee en une jeune femme, compagne des 
Rudras , puis reqoit le propre nom de priere. L’expression 
tanute pritku jrayah. « elle prend une vaste extension » 
quel qu’en soit le sens exact, parait dtre une formule consa- 
erde reproduite dans I’epithete prithujrayi, que le vers 7 de 
I’hymne I, 168 aux Maruts applique a un personnage femelle 
ddsignd par le titre d'tuurya *. Ce dernier titre nous ramene 
toujours d Rodasi a qui il est expressdment donne au vers 5 
de I’hymne I, 167. Le mdme hymne contient plusieurs autres 
vers dgalement consacres a Rodasi. Or, au vers 3, elle est 
comparde a « la parole de I’assemblde », a !’« epouse de 
Manus » ou de I’homme, a !’« arme inferieure )),upard rishtih, 
e’est-a- dire a la priere terrestre * ; elle lui est opposee comme 
« s’avangant dans le mystere ». On pent rapprocher de ce 

blent aussi contenir des speculations sup la priere; e'est elle qui serait repre- 
sentee comme une femme qui est plus forte qu’un homme (vers 6), cf. 1,164, 16. 

1. P. 269 et suiv. 

2. Sur ce mot, voir III, p. 68etsuiv. La liberalite des Maruts est coltn- 
paree k cette Asuryd, qui en est le symbole, le type mythique. 

B. Souvent consideree comme une arme. Voir I, p. 310 et II, p. 278. 



— 389 


passage les vers I, 88, 5 et 6, le premier constatant le 
mystere dont s’enveloppent les Maruts, le second portant 
que « leur chant repond a celui du sacriflcateur ». Dans le 
mdme vers 3 de I’hymne I, 167, I’union de flodasi avec les 
Maruts, cf. 4 et 5, est exprimee dans des termes identiques, 
mimyaksha yeshu * , cf. VI, 50, 5, a ceux qui expriment ailleurs, 
V, 58, 5, 1’union des Maruts avec leur propre pensee, svayd 
malyd marutah sam mimikshuh. Le vers 6 ajoute que les 
Maruts ont « etabli » la jeune femme brillante et forte « dans 
les assemblies » : cette formule, rappelant celles qui cilebrent 
I’institution d’Agni comme pretre du sacrifice, ne peut guere 
s’appliquer qu’a la priere, et placee dans une hymne aux 
Maruts, et dans un fragment de cet hymne consacre a Rodasi, 
elle parait exprimer I’idee que la priere terrestre est un don 
des Maruts^ et ne differe pas originairement de Rodasi elle- 
meme. Le vers 7 commence, ainsi que la plupart des enigmes 
proprement dites, par I’annonce d’une grande merveille. 
On doit lo rapprocher du vers I, 152, 3, proposant egalement 
a Fadmiratiou des hommes cette enigme : « Celle qui n’a 
pas de pieds s’avance en tite de celles qui ont des pieds. » 
Ici cclle qui est immobile, sthird, trains, vahate, amene les 
« femmes prosperes » , c’est-a-dire sans doute les aurores ou 
les eaux. Le mot de I’une etdel’autre enigme est au versGde 
I’hymne VI, 59 aindra et Agni, ou celle qui, etantsans pieds, 
precede celles qui ont des pieds, « quitte la tete qui parle an 
moyen dela langue », en d’autres termes represente la priere. 
Or rheroine de notre vers 7 est encore Rodasi, comme le 
montre I’epithete vrishamands, evidemment equivalente a 
nvimawh du vers 4, et donnant le sens de celle-ci. Rodasi 
a le coeur d’un homme et rappelle la femme « plus forte qu’un 
homme» du vers V, 61, 6*. Remarquons enfin que Rodasi 
est, au vers 5, comparee a Surya,etqu’auvers VI, 50, 5, le rap- 
prochement dePushan, amant de Surya, et de, Rodasi, suggere 
I’idee d’une assimilation des deuxpersonnages. Ornous verrons 
quo Surya represente dans I’hymne X, 85 la priere s’unis- 
sant au breuvage du sacrifice. Bref, Rodasi est aux Marut, 


1. L’epith^te ghritffci^ qui lui est ionnee dans ce passage, est appliqu^e 
ailleurs a Sarasvati, V, 43, 11; quant a i’epithete sudhitd, elle convient tout 
particulierement a la priere, I, 140, 11; VII, 32, 13, ainsi qu’aux autres ele- 
ments du culte. 

2. Cf. ci-dessus, p. 386. 

3. Voir ci-dessus, p. 387, note 6. 
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ce que SftryA est aux A 5 \!ins\ et aussi ce que Sarasvat! est 
aux pUris *, ce quo SaramA est aux Angiras. Elio represente 
la femelle c4le|(te, toujours la meme sous ses differents 
noms, et pouvant, sous chacun de ces noms, prendre diffe- 
rentes formes, mais interessante surtout, dans unc analyse 
de la conception proprement vddique des mythes, par Ics 
attributs liturgiques qui en font le prototype de la priere 
humaine®. 

En quality de sacrificateurs celestes, les Maruts etaient 
naturellement appeles a devenir des allies d’Indra. Lcs 
passages qui les associent a ce dieu, comme plusieurs vers de 
rhymne I, 6, deja cite, sont innombrables, cf. 1, 165; 169; 171 
etpastim. L’auteur du vers VII, 82, 5, oppose, comme nous 
le verronsS Indra a Varuna, par les relations qu’il constate, 
d’une part entre Varuna et Mitra, de I’autre entre Indra et 
les Maruts. Ces relations des Maruts avec Indra sont consa- 
crees pas les epithetes marulvat « accompagne des Maruts » 
(voirGr. s. r.), et marud-gana « accompagne de la troupe 
des Maruts (ibid., cf. 1, 101, 9; III. 32, 3; 47, 2 et 4; 52, 7; 
X, 157, 3), appliqu4es a Indra®, ou suffisant meme a le desi- 
gner, V, 42, 6; IX, 65, 10, ainsi quo par le compose indrcl- 
mavatdh, II, 29, 3. Elies expliquent I’attribution a Indra d’une 
jante de roue « aceree » comme celles des Maruts, X, 180, 2, 
et Tapplication a ces dieux de I’epithete cakra « puissant >> 
qui appartient en propre a Indra, I, 166, 1. Indra en effet ost 
comme Icur frere aine I, 23, 8; VIII, 52, 12, cf. I, 170, 2. 

C’estavec les Maruts qu’Indra a conquis la lumiere, VIII, 
65, 4, et, comme nous I’avons vu dans Thymno I, 6, au vers 
5, trouve les vaches aurores qui etaient cachees ; c’est avec; 
eux aussi qu’il a etaye le ciel et dticouvert I’occian (celoste), 
VI, 47, 6, cf. VIII, 36, 1. 11s I’aidcnt a tuer Vritra, VIII, 7, 
24, cf. I, 80, 11. Avec les Maruts pour amis, c’ost-a-dire 


1. Elio monte sur leur char, V, 50, 8, comme S<iryd sup celui des Acvins. 

Voir I, p. aas, 

3. Asupposer qu'il faille lire au vers I, 04, 9, par uno correction du toxto, 

le norn de Ilodasi, la compagne des Maruts y serait coinpareo k reclair. 
Mais, d’apres toutes les analogies^elie doit, on quality de pervsonriage femeilo, 
representer moins I’eclair que le tonnerre, « la voix » du image. Cl'. I, 38, 8, 
reclair « mugissant » . * 

4. in, p. Ui. 

5. Aux vers V, 57,1; X, 128, 2, ce sont les Maruts qui recoivent PepitheU: 
indravantah. 

0. Voir la section consacree a Rudra dans le chapitre 1 de la quatrifeiac 
partie, p. 31 et suiv. 
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pour allies, Indra a fendu de sa foudre la t^te de Vritra, et 
repandu les eaux, VIII, 65, 2 et 3, cf. Ill, 51, 9, cf. aussi 
I, 80, 4. Aillcurs ce sont les Maruts eux-m4mes qui, avec 
Indra pour allie, doivent frapper Vritra, I, *23, 9, cf, 7. En 
un mot, Indra a accompli en leur compagnie tous ses exploits 
divins, cf. V, 30, 8; X, 103, 8, et les hymnes 1, 100; 101; 
165 et VIII, 65 en entier. 

Comment les Maruts ont-ils secouru Indra? C’est, d’apres 
les vers III, 35, 9; VI, 17, 11, en le fortiflant. Ils I’ont for- 
tifie quand il se preparait a la lutte centre Vritra, X, 113, 3, 
ils lui ont donno la force, ils I’ont fortilid dans les combats 
centre Ahi et centre Cambara, III, 47, 3 et 4. Nous con- 
naissons d’avance le sens d’une telle formule. Les Maruts, 
que nous avons vus dejasouveutassimilesades sacrificateurs, 
rccoivent aussi uaturcllement le nom do pretres quand ils 
figurent en compagnie d’Indra, V, 29, 3, cf. 1 et 2. Us I’ho- 
norent pour le disposer au combat, III, 51, 8. Co Soma que 
nous les avons vus pressor, c’est Indra qui le boit, VIII, 12, 
16. Ils le lui offrent en memo temps qu’ils lui adressent 
leurs prieres, 1, 165, 4, cf. VII, 31, 8 et 9, et le mettent ainsl 
en dtat de triomplier d’Ahi, V, 30, 6. C’est avec Ces prieres, ces 
bymnes, ces chants, I, 165, 11; 166, 11; 169, 8; V, 29, 
1; VIII, 3, 7; 13, 28; 15, 9; 46, 17 et 18, modeles de ceux 
quo lui adressent les hommes {momuXi rudriydh., II, 11, 3), et 
dans le.squeis ils celebrent encore eux-mdmes les premiers 
exploits du dieu, I, 166, 7, qu<^ les Maruts ont fortifie Indra, 
I, 85, 2; V, 31, 10; X, 73, 1-3, assure sa victoire sur 
Vritra, III, 32, 2-5, cf. I, 52, Get 15, ou Ahi, et par suite 
recouleinent des eaux celestes, V, 29, 2, cf. 1; 3; 6 et UI, 
51 , 9. On les prie encore de chanter Thymne « meurtrier de 
Vritra », avec lequel ils ont eux-memes fait la lumiere, 
pour qu’Indra tuo Vritra de sa foudre, VIII, 78, 1-3, cf. 6. 
Nous avons deja cite Jo vers VII, 31, 8, oil la priere des 
Maruts devient la compagno d’Indra. Sans doute les chants 
que les Maruts adressent a Indra ropresentent los bruits de 
la foudre ou des vents, et d’autres passages portent en pro- 
pres tonnes qu’Indra a ete loue par les vents, IV, 22, 4, par 
les eloges de Vayu ou du vent, I, 169, 4. Mais, comme nous 
I’avons dit deja a une autre occasion, ils les repr^sehtont 
en taut que ces bruits sont consideres comme les prieres, 
les hymnes d’un sacrifice celeste. Au vers V, 29, 6, la priere 
des Maruts recoitl’epithMc iraishiubha acomposee en Irishtubh 



(metre vedique) », et au vers VIII, 46, 17, la mention des 
chants que les Maruts adressent a Indra est expressement 
accompagnee de^celle de leurs sacrifices. 

Remarquons encore que les Maruts ne sortent pas de leur 
role de sacriiicateurs en attelant les chevaux d’Indra, I, 6, 2, 
ou en lui servant eux-mdmes d’attelage, I, 169, 2, et en lui 
presentant la foudre, cf. VIII, 7, 22 ; 92, 6 et 7, identique 
au Soma qu’ils pressent, I, 165, 4. La reciprocite des ser- 
vices que se rendent Indra et les Maruts, III, 35, 9; 47, 3, 
rappelle aussi les passages qui constatent des rapports ana- 
logues entre Indra et les sacrificateurs en general. 

Les exploits d’Indra sont quelquefois attribues directcment 
aux Maruts. Ces dieux guerriers, I, 85, 8; V, 59, 5, qui 
viennent au secours de Thomme dans les combats qu’il livre 
a sesonnemis, VII, 56, 22; 59, 4; VIII, 20, 20, I’aident en 
particulier a conquerir les eaux et a « fendre I’etable au som- 
met du ciel », VI, 66, 8. Ils triomphent eux-mdmes de 
Vritra, VIII, 7, 23, cf. VI, 48, 21, sur qui ils conquiereut 
les eaux etle soleil, VIII, 7, 22 et 23. Ils delivrent les vaches, 
II, 34, 1, et leur trait est comme une hache* qui fend I’dtable 
et en fait sortir les troupeaux, 1, 166, 6. Mais il est permis de 
croire qu’ils empruntent dans les formulas de ce genre les 
attribute du dieu auquel ils sont si souvent associes. Ils y 
restent aussi assimiles a des sacrificateurs. C’esten chantant^ 
qu’ils ont « fendu la montagne », I, 85, 10, et fait briller le 
soleil, VIII, 29, 10. 

Cependant, les relations d’Indra avec les Maruts ne sont 
pas toujours amicales. Le vers VIII, 12, 29, portant que les 
Maruts « ont cede » a Indra, pent deja suggerer I’idee d’une 
lutte. D’apres un autre passage, VIII, 7, 31, ils Tout « aban- 
donne ». L’une et I’autre formule rappellent des formules 
analogues appliquees aux dieux en general, etl’idee de defec- 
tion pourrait bien n’etre, comme nous I’admettrons pour 
celles-la, qu’une autre forme de I’idee d’hostilite II faut 
remarquer le tour de la seconde : « Ou done 6tes-vous? 
A qui reservez-vous votre amitie , que vous avez aban- 

1. Si I’on adniet la correction de M. Roth (diet, de Pet.). En tout cas le 
sens general parait ciair. 

2. Ou en faisant de la musique. 

3. Voir III, p. 76. Je doute fort qu’au vers VIII, 85, 7, les Maruts soient 
distingues des dieux qui ont abaiidonne Indra. La seconde moitie de liif 
stance est une invitation k la reconciliation, qu’on peut rapprocher des 
hymnes I, 165 et 170 (voir plus has). 
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donn4 Indra? » C’est d’ordinaire en ces ternies que les 
hommes se plaignent d’etre eux-m ernes oublies par les dieux. 
On les retrouvo dans I’hymne I, 165, aiyc deux premiers 
vers et au treizieme, ou ce sent certaineraent les suppliants 
des Maruts qui parlent en leur propre nom (ainsi que dans les 
derniers vers de I’hymne, 14-15), et qui se pr4occupent de 
la concurrence que peuvent leur faire d’autres sacrificateurs. 
Mais tout le milieu de I’hymne, du vers 3 au vers 12, est 
un dialogue entre Indra et les Maruts, ou il est question 
(vers 6), comme au vers VIII, 7, 31, dc I’abandon ou ils I’ont 
laisse : «Qu’dtait devonue votre coutumo (de combattre avec 
moi) que vous ra’avez engage seul dans Ic combat contre 
Ahi * ? » Indra se plaint des Maruts comme les hommes, et 
c’est ce qui explique I’intercalation de sa querelle avec ces 
dieux dans I’hymne qui leur est adresse. Les Maruts d’ailleurs 
no demandent qu’a se reconcilier avec Indra (vers 3, 5, 7, 
9), et le chantre espere qu’ils se reconcilieront avec lui- 
meme (vers 13-15). Indra, disent-ils, a accompli de grands 
exploits, grace a leur alliance, et ils sont prets a combattre do 
nouveau avec lui (vers 7), avec le dieu qui « d’ordinaire ^ 
est a eux » (vers 5). Mais Indra revcndique pour lui seul 
I’honneur de scs victoires (vers 8 et 10) : il a triomphe seul, 
sans les Maruts (vers 6), qui reconnaissent en eflfot sa toute- 
puissance (vers 9). Cependant, il reconnait a son tour que 
« leur priere I’enivre » (vers 11, cf. 12). Ce qu’il lui laut, ce 
qui I’attire, c’est le sacrifice, avec scs deux elements 
cssentiels, la priere et le Soma (vers 4), et c’est sans doute 
remission du sacrifice qui I’avait irrite contre ses allies 
ordinaires. 

Au vers 3 de I’hymne I, 170, dont une partie est egale- 
ment consacree a la querelle (vers 2) et a la reconciliation 
(vers 5) d’Indra et des Maruts, c’est a Agastya qu’Indra 
reprocho de le negliger, de ne lui faire aucune oflfrande. 
C’est probablement une priere du meme Agastya aux Maruts 
qui est inseree, un peu artificiellement, dans I’hymne 1, 171, 
dont elle forme le vers 4 ; il s’y excuse d’avoir, par crainte 

1. Cette lormnle pourrait, il est vrai, s’enteiidre comme celle du 
vers IV, 19, 1 : « Les dieux choisUsent Indra seul pour combattre Ahi. » Mais 
celle-ci meme, surtout si on ne la separe pas du vers suivant, peut passer 
pour un echo lointain et altere de rhoslilite qui a existe entre Indra et les 
dieux. (Voir III, p. 77.) 

2. Proprement : « selon sa coutume ». Cesl ce terme de t coutume » 
qu’Indra relevo au vers suivant ; a Qu’est devenue voire coutume, a vous? » 
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d’Indra, interrompu un sacrifice prepare pour eux. Ces deux 
passages rapproches concord ent assez bien avec les legendes 
posterieures ^ d’a^res lesquelles Indra et les Maruts se sont 
dispute les ojffrandes d’Agastva. Mais il faut aj outer que, 
d’apres le vers 4 deThymne I, 170, quand Indra recoit sa- 
tisfaction d’Agastya, les Maruts ne lui cedent pas seulement 
I’offrande, ils la lui presentent avec le sacrificateur ; ils re- 
prennent eux-inemes leur role ordinaire do sacrificatours, 
comme dans Thymne I, 165 (vers 11), C'est a eux, en eflfet, 
que doit s’appliquer le pluriel « Qu’ils preparent Fautel, 
qu’ils allument le feu et c’est leur union avec Agastya qui 
est exprimee par le duel : « Nous allons t’ofirir tons deux le 
sacrifice, » 

Le sacrifice d’Agastya est en effct un sacrifice my thique, et 
Agastya lui-meme, qiioiqu’il passe pour le chef d’une race 
reelle, X, 60, 6, celle des Manas, I, 184, 5^ cf. 169, 8; 
171, 5; 182,8; 189, 8, ou Manyas, I, 165, 14 et 15; 177, 5; 
184, 4, ainsi appeles de son second nom, Mana, I, 117, 11 ^ 
n’cst, comme tantd’autres ancetres de families sacerdotales, 
qu un representant d’Agni ou de Soma. II figure sous ses 
deux norns dans riiymne Vll, 33, sous celui de Mana au vers 
13, comme etant ne, ainsi que Vasishfiia, de la semence de 
Mitra et de Varuna, sous celui d’Agastya au vers 10, comme 
apportant aux hommes le memo Vasish^ha. On salt quo 
Vasishfiia represente la le feu celeste descendant sur la 
terre et on sait aussi que le personnage qui apporte le 
feu celeste peut, en general, etre identifie au feu lui-meme^. 

Dans un autre morceau ou le caractdre mythiquo dVlgas- 
tya n’est pas moins evident"’, je crois trouver une raison de 
I’identifier a Soma plutot qu’a Agni. Je veux parler du curicux 
hymno I, 179, ou Lopamudra provoquc ses caresses (vers 1 
et 2) et se plaint de ses refus, rudhalali (vers 4), en des ter- 

1. Voir Muir, Sa7iskrit tcxts^ V. p. 153-154. 

2. Je ne vois aucune raison decisive de croire, avec M. Roth, que lo nom do 
« Ills de Mdua», au vors I, 189, 8, designe Agastya lui-mome. L’identilication 
du vidnya des hymnes I, 165 ; 177 et 1S4 avec Agastya n’est sans doute aussi 
qu’une conjecture des auteurs de la Drihad-dcvn. Id. Au vers I, 117, 11, le <(tlls)) 
est peut-etre un descendant d’Agastya pour lequel celui-ci a implore les 
Aevins, 

3. Voir I, p. 52. 

4. Ibid., p. 56 et passim. 

5. II i’aut etre facile a contenter pour s’arr^ter a I’interpretation d’apres 
laquelle LopAmudra serait simplement une vieili© femme provoquant les 
careafiQs d’un vieux mari. 
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mes qui rappellent la situation de Yamaet de Yamt^. Icitou* 
tefois, il n’est pas question d’inceste , et I’union desiree 
par la femelle s’accomplit (vers 4 et 6). Je n’emploie pas au 
hasard le nom de femelle : I’epoux en efi’et est un taureau 
(vers 4), et ce qui prouve bien que I’expression n’est pas une 
simple metaphore, mais qu’elle a une valeur mythique, c’est 
que, comma les /libhus ont « fait sortir », nib... arinila, «la 
vacha de la peau », I, 161, 7, c’est-a-diro ont tire la femelle 
celeste du monde invisible, ainsi Lopamudra «fait sortir », 
ni rinali, ce taureau (vers 4), probablement du meme sejour'^. 
Elle avait avant cela « peine » pendant bien des annees, et 
« vieilli » a la peine (vers 1) ; c’est que le taureau s’etait 
derobe a son attente comme le feu qui reste bien des annees 
aussi, a I’etat de foetus, dans le sein de la mere celeste, V, 2, 
2*. Mais les peines qu’on prend ne sont pas inutiles quand 
le secours des dieux s’y ajoute (vers 3) : allusion assez claire 
au sacrifice (cf. 2, etIV, 12, 2 ; ¥111,56, 6), ouLopamudr4, 
comme sa pareille Yami, represente sans doute la priere ^ 
Unie au male celeste qui va se manifester, peut-etre meme 
descendre pour elle sur la terre, la priere sera victorieuse do 
tons les ennerais (vers 3). Ce qui me fait croire que son epoux 
est ici Soma plutot qu’Agni, c’est moins I’insertion dans 
notre hymne d’un vers (5) sans rapport etroit avcc le con- 
texte, ou Soma est invoque, qu’une expression du vers 6 
a Le ilishi (/Igastya) a developpe, puposha, ses deux formes 
ou essences, varimu », probablement la celeste et la ter- 
restre Elle semble en effet faire allusion a la formule du 
vers IX, 71, 2, d’apres laquelle Soma, le Soma terrestre, de- 
livre sa propre essence Asurienne ou cacliee et le rappro- 
chement est d’autant plus frappant que cette delivrance est 
exprimee par la merne racine ri (avec le prefixe ni au lieu de 
nis) dont nous avons rcleve I’emploi au vers 4 de notre 


1. Voir pins haul, p. 90. 

2. Ce sont la precisement les doux seuls eraplois do la racino ri avec le 
prolixo ?iis. Cette racine est d’ailleurs consacree pour exprimer Tidee de la 
a delivrance » ou plus gerieralenient de la «. sortie » des elements retenus 
dans le monde invisible. Le nom meme do Lopamudrd no signifierait-il pas 
« qui rompt le sceau 

3. Cf. idus liaut, p. H'l el suiv. 

4. L'expression adkirA « non sage » (vers 4) n’exprime qu’une idee 
relative : elle peut convenir a la priere humaine par opposition au sage par 
excellence, ibid.) 

5. CL, au vers 4, I’opposition de itas et amutas. 

0. Voir plus haul, p. 89. 
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hymne. II se pourrait done bien qu’au vers VIII, 5, 26, le 
mot ampw dfit 6tre rapporte a Agastya qui s’y trouverait 
ainsi appele « la plante » , c’est-4-dire le Soma, au milieu des 
« vaches)), e’est-a-dire desnuees. Quoi qu’il en soit, il n’est 
pas difficile de deviner ce qu’ Agastya, e’est-a-dire Agni ou 
Soma, et en tout cas I’element igne sous sa forme celeste, 
« creuse avec des pelles » (vers 6) en se rendant au desir 
de Lopamudr^ : ce sont les puits des nuees dont il fait jaillir 
les eaux, cf. IV, 50, 3. 

Il est maintenant aise de determiner la nature des rapports 
qui ont pu exister entre Agastya et les Maruts. Les dieux 
ont en general pour fldeles et pour proteges raythiques des 
representants d’Agni ou de SomaL C'cst ainsi quejles Maruts 
eux-meraes protegent Ka«va * effraye, I, 39, 7, cf. 9, et 
Trita ^ combattant, VIII, 7, 24, cf. II, 34, 10 et 14; V, 54, 2. 
Mais ils sont eux-raemes des sacrificateurs, et Agastya a 
pu etre considere tour a tour comme le pretre qui les honore 
et comme le feu ou le Soma de leur sacrifice. C’cst en cette 
derniere qualite qu’il concourt avec eux a un sacrifice celebre 
en I’honneur d’lndra, et qu’il est le frered’Indra, 1, 170, 3, 
comme les Maruts eux-in6mes, ibid., 2. La colerc dont Indra 
le poursuivait, et dont ilpoursuivaitaussi les Maruts, est ega- 
leraent facile a comprendre. Agastya lui refusait roflfrande, 
e’est-a-dire qu’il se derobait lui-meme, comme il s’est derobe 
longtemps aux desirs de Lopamudra. Car, sacrifier aux Maruts 
seuls, et negliger Indra, e’est, pour un representant du feu ou 
du Soma celeste, la merae chose que se derober et rester 
cache dans le monde invisible. C’est faire jouer aux Maruts 
un role analogue a celui des demons et les exposer aux 
« coups » 1, 170, 2, d’lndra. Ce dernier point demande des ex- 
plications qui trouveront leur meilleure place dans I’etude quo 
nous allons consacrer au mythe de la naissance des Maruts. 

Les Maruts sont quolquefois represontes comme des dieux 
onfants, VII, 56, 16 ; X, 78, 6, et il est question de leur 
naissance dans un grand nonibre de passages, V, 57, 5 ; 59, 
6, 6i passim. Nous n’insisterons pas sur la formule vague qui 
leur donne le simple titre de « fils du ciel )>*, X, 77, 2, cf. I, 


1. Voir, en particulier, plushaut, les proteges d’lndra, p. 298, et, plus bas, 
ceux lies Aevins, p. 437. 

2. Voir plus bas^ p. 4G2. 

3. Voir plus haul, p. 326. Sur Gotama, I, 85, 11 ; 8S, 4 et 5, voir p. 303. 

4. Voir pourtant III, p. 34. 
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64, 2 (et aussi I, 64, 4 ; II, 30, II ; V, 54, 10; 59, 6). Celle 
qui les fait naitre « du sourire de Teclairw, I, 12, cf. 38, 
8, ne doit pas nonplus nous arr^ter long|;emps; elle semble 
n’^tre qu’une metaphore sans grande valeur mythique *. 
J’attacherai plus d’importance a I’epithete sindhumdtarah 
« qui ont pour mere la riviere (celeste) », X, 78, 6. Cette ri- 
viere peut dtre une des formes de la « vache » qui passe aussi 
pourleur mere, I, 85, 3, cf. VIII, 20, 8. Aux vers YIII, 83, 
1-2, la vache qui est donn^e pour la mere et la nourrice des 
Maruts est en m4me temps reprdsentec attelee a leurs chars 
et les tralnant, et cette combinaison d’images conviendrait 
bien a la parole sacree Mais c’est sous le nom de Pn^ni que 
le personnage mythique de la vache * mere des Maruts s’est 
deflnitivement fixe, I, 168, 9 ; 11,34, 2, cf. 10; V, 52, 16; 68, 
5 ; 60, 5 ; VII, 56, 4 (d’ou I’^pithete pvicnimdlarah. ec ayant 
pour mere Pricni », I, 23, 10 ; 38, 4 ; 85, 2 ; 89, 7 ; V, 57, 2 
et 3; 59, 6 ; VIII, 7, Set 17; IX, 34, 5) , et c’est aussi sous 
ce nom qu’il convient de I’etudior pour en determiner le ca- 
racterc essentiel. 

Le mot pvicni n’est pas toujours nom propre. II est em- 
ploye au pluriel, et applique aux vaches compagnes d’Indra 
qui « cuisent * le Soma » dans le ciel, I, 84, 10 et 11 ; VIII, 
58, 3, et qui abreuvent Indra, VIII, 6, 19; 7, 10. 

Ce serait cependant une erreur de croire que dans tons les 
passages ou, etant employe au singulier, il est applique, non 
pas .a une vache, mais a un taureau, on doive necessairement 
le prendre pour une simple epithete signifiant, selon le sens 
etymologique qu’on lui attribue, « bigarrc, tachete ». Les 
vers IX, 83, 3 et 4 offrent la plus grande analogie avec les 
vers III, 38, 5-7 consacres au « taureau-vache » qui <c a mis 
bas )) (ibid.) ®. Au vers IV, 3, 10, il est dit positiveraent du tau- 

1. Excepte comine Icmoignage du role attribue aux Maruts dans les phe- 
nomenes de I’orage. 

2. Cf. plus haut, p. 277-27S1 et 288. Le texte contient encore un paradoxe 
de plus : ftette vache tette^ dhayalL Mais la priere est aussi representee au 
vers IX, d9, 1, coninie un veau qui tette. Au vers I, 37, 10, on est tente de 
changer Taccent du mot girah (paroxyton) pour en faire un gonitif et le rap- 
porter d sunavah; leg Maruts seraient appeles les « tils du chant sacre». 

3 Voir, en particulier, V, 52, 1C, cf. II, 34, 10. 

4. Voir plus haut, p. 83. 

5. Voir VII, 103, 6 et 10, ou le mot pripii est en etfet oppose a un nom de 
couleur. 

(). Voir plus haut, p. 09 et suivantes. Ct. particulierernenl les idees expri- 
mees par le verbe mnmire dans les deux passages^ et la mention du 
Ganclharva on des Gandharvas. 
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reaa nommii Pricni qu’il a laisse coaler le lait de sa mamelle 
brillante *. Enfia, au vers I, 160, 3, le taureau Pricni dont 
« le fils» trait le.lait brillant est formellement appcle un 
taureau-vache*. Rien n’empeche d’interpreter de meme les 
autres emplois du mot pricni joint a I’un des noms du tau- 
reau, I, 164 , 43 ; X, 189,” 1, cf. V, 47, 3. 

On Toit par la que Prigni aurait pu passer pour le pere en 
m^me temps quo pour la mere des Maruts. Toutefois, dans les 
formules concernant la naissance de ces dieux, la femelle et le 
male, au lieu d’etre confondus dans le personnage d’un an- 
drogyne, sont designes sous les noms de Pricni et de Rudra*, 
II, 34, 2; V, 52, 16; 60, 5; VI, 66, 3. 

Au paradoxe de I’androgync, la mythologie vddique subs- 
titue quelquefois I’inccste du pere et de la fille. Or, nous 
avons releve dans ce dernier mythe^ la designation de la 
fille par le mot pricani, I, 71, 5, cf. X, 61, 7 et 8, applique 
encore au vers X, 73, 2 a la feraolle « etablie a la fagon d’une 
druh ou d’une trompeuse ». Je ne puis m’erapecher de croire 
que ce mot a un rapport etymologique avec celui de Prigni, 
ou, tout au raoins, que cello qui le porte a ete, ne fiit-ce que 
comme forme cachec de la femelle celeste, assimilee par les 
/lishis a Pricni elle-m6me. 

11 n’esten tout cas pas douteux que le nom de Pricni designe 
avant tout la vache cachee. Pricni, dans Tordre naturalisto, 
represente principalement la nuee : c’est de son sein que 
sortent les eaux du ciel, X, 123, 1. Mais la nuee n’est pas 
toujours presento dans I’espace visible, et nouslisons, en cffet, 
dans I’hymme IV, 5, que I’essencc mysterieuse do Pricni cst 
renfer-mee dans le sejour supreme de la mere (qui n’est autre 
que Pricni ellc-merae), dans la «peau du dormeur » an sora- 
met delarwju® (vers 7 et 10). O’est ce meme sejour qui est 
appele «le sommet do Pricni », VI, 6, 4. Pricni est « gardee 
par les dieux », VII, 35, 13; or, on sait qu’il y a des dieux 
avares, peu dilferents des demons. Au vers 10 de I’hymne VII, 

1. Le lait jAmarya^ au vers precedent, est peut-etre aussi Je lait « du 
mdle » . 

2. La construction ne permet pas de distinguer la vache Pricni du tau- 
reau, Texpressioii pui/o as//« « son lait • ne pouvant 4tre rapportee qu'au tau- 
reau. 

3. Voir III, p. 34 et suivantes. 

4. P. 110. 

.')• Cl’, plus haut.. p. 397, la « riviere » qui passe egalemeiit pour la mere 
des Maruts, X, 78, 6. 

6. Voir plus haut, p. 78. 
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18, les ennemis maitres de Pricni, pvicni-gdvdh.^, s’fls ne 
sont pas desddmons vdritables, sont du moinsassimiles a des 
demons * ; abattus par leurs pieux adversaif es , ils tombont 
sur Pricni, pviQni-nipreshildsah, ibid., comme le demon Ahi- 
Vritra, quand il a ete frappe par Indra, tombe avec la vache 
Daiiu, sa mere, I, 32, 9. 

Dans un passage ou Pricni figure expressdment comme 
mere des Marnts, il est dit qu’elle ne donne son lait qu’une 
fois, VI, 60, 1, cf. 48, 22, tandis qu’une autre femelle portant 
comme elle le nom de vache, donne son lait sans cesse chez 
les mortels, VI, 66, 1. Cette opposition des deux vaches est 
donnee comme une grande merveille, dans des termes pareils 
a ceux qui servent d’ordinaire aux /hshis pour introduire une 
enigme mythique. Le mot de celle-ci nous est fourni par les 
formules precedemment etudiees ^ qui opposent I’offrande ou 
la priere, cette mere ou cette nourrice toujours presente, ala 
mere celeste qui se derobe souvent. C’est ainsi encore qu’au 
vers X. 105, 10, Prigni est opposee a la cuiller qui presente 
I’offrande ti Indra*. 

Quand les Maruts naissent, on dit quo Priqni les a donnes 
a leur pere, VI, 66, 3 ; mais le mystere dont cette naissance 
est enveloppee, VII, 56, 2 et 4, cf. V, 53, 1, n’en rappelle 
pas moins la naissance tardive d’Agni, que sa mere portait en 
secret et qu’elle « no donnait pas a son pere «, V, 2, 1. Le 
nom memo de Pricni designe, au vers II, 2, 4, la mere dont 
Agni sort quand il apparait dans le ciel, ct il est permis de 
croire que les Maruts, compares a des feux lorsqu’ils naissent 
do Prigui, VI, 66, 2, cf. 1 et 3, so sont quolquefois fraye 

1. Les memea ennemis avaient « sterilise Aditi » {ibid. 8), et i’etaient 

empards do hi porm/ini [ibid, et D), ejui lii^'-ure aussi dans un hymne aux 
Maruts, V, 52, 9. Le nom de donne a un favori des Aevins, 1, 112, 7, 

rappelle le my the de la vache sterile doiuice par les meines dieux a Cuyn. 
(Voir p, 474.) 

2. Voir plus haut, p. 305. 

3. Voir plus haut, p. 71 et suivantes. 

4. Ici, d’ailleurs, Pricrii nourrit aussi Indra; elle repand egalement pour 
lui uii breuvage, upasccfini. Ce dernier mot, pour Icquel M. Roth a imagine 
lo sens do « cuiller », accepte par M. Grassrnaiui, est apiilique, dans son seul 
autre emj)loi,aune femelle accompagnee d’une troupe qui pour rait bien 4tre 
Celle des Maruts, X, 21, 2 ; la femelle serait encore Pricni. Au vers 21 de 
iMiymne VII 1, 20, aux Maruts, les vaches « parentos » (au pluriel) qui 
« lecherit » ou * tettent reciproquement leurs sornmets » , c’est-a~dire les 
mondes divers qii'elles liabitent, eu d’autres termes, qui empruntent 
jchacuiie leur nourriture a un moiide autre que le leur (cf. p. 89-71), corres- 
pondent peut-etre, comme meres ou nourrices des Maruts, aux m^res ou 
nourrices d'Agni dans les diflereuts mondes. L'une d'olles pourrait dire IVir.ni. 
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violemmcnt un passage, comme Agni, hors du sein qui les 
retenait trop longtemps*. C’est du moins Tidee que suggerent 
les formules d’apres lesquelles les Maruts seraient « nes 
d’eux-mfiraes », r, 168, 2; V, 87, 2, cf. 58, 7, et surtout ce 
passage du vers I, 37, 9 : « Leur race est puissante ; ils ont 
la force de sortir de leur mere. » 

Ce n’est pas toujours par la faute de sa mere que le feu 
cach^ tarde a paraitre. Parfois c’est lui-m^me qui se derobe 
et prend ainsi un caractere equivoque. On ne peut done 
s’etonner que les Maruts, representant, sous des formes 
multiples, le feu, et d’abord, comme on vient de le voir, le 
feu cache, ne passent pas toujours pour des divinites exclusi- 
vement bienveillantes. Sans doute, on dit encore qu’ils ne 
refusent pas de naitre, VI, 66, 4, qu’ils naissent « liberale- 
ment », V, 58, 5. Mais ils ne sent pas nes une fois pour 
toutes : s’ils reprcnnenl, avec la qualite de foetus, I, 6, 4, 
celles de leurs formes qui sont dignes du sacrifice, ibid.; s’ils 
sortent de I’obscurite sous la forme de nouveau-nos, X, 73, 
2, s’ils croisspnt, VI, 66, 2, et s’61event dans le ciel visible 
I, 85, 2 et 7, au sortir du monde invisible designe au vers 
VII, 58, 1 par le nom de nirritP, ils avaient du precedem- 
ment rentrer dans ce sejour, coinme les /libhus, par exem- 
ple, qui vont dormir dans la demeure de Savitri A la 
verite, les disparitions periodiques des ^ibhus ne sont 
jamais interpretees d’une maniere qui compromette lour 
caractere exclusivement bienveillant. Mais il en a ete autre- 
ment de celles des Maruts. 

Les Maruts ont des formes diver.ses, V, 43, 10; 52, 10 et 
11; VII, 57, 6, cf. 56, 10 et 14; ils prennent telle ou telle 
forme, VI, 48, 21 ; 66, 5, cf. VII, 57, 1, et si celles sous 
lesquelles ils naissent, e’est-a-dire sous lesquelles ils se ina- 


1. L'expressioli a troupe marutienne des uoiwelles \\ 10; iJS, 1, sem- 

ble indiquer que les Maruts ont ete aussi consideres comme les tils de 
« meres nouvelle.s », cf. 1, 141, 5, analogues a ces a clienues ^ qui redevien- 
nent a jeunes » ala naissance d'Agni, V, 2, 4, En tout cas, il est trop com- 
mode de prendre, ainsi que le fait M. Grassmaiin, ie feminin navyastnutn 
pour un masculin. M. Ludwig, sans tenir compte de Tidentite evidente de 
laformule dans les deux passages, se tire d'afifaire pour le premier par une 
construction differeiite, et se resigne pour le second a admettre la confusion 
des genres . 

2. Le sein de 7iirriti est, au vers 1, 117, 5, le sejour du dormeur. (Cf. lapeau 
du dormeur, p. 78.) Au vers V, 61, ij le sejour eloigne d'oii viennen 

es Maruts peut etre encore Ic monde invisible. 

3. Voir HI, p. 52. Cf. encore I, p. 97-98. 
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nifestent dans I’espace visible, sent appelees a dignes du sa- 
crifice)), yaj\\iya\ L 6, 4, cf. 87, 5; VI, 48, 21, c’cst peut- 
otre par opposition a Icurs formes cachees, ftf. I, 88, 5; VII, 
58^ 5 ; 59, 7, sous lesquelles ils sent, dans une certaine me- 
sure, assimilables a des demons. Eii tout cas, ces dernieres 
sont designees au vers VII, 56, 14 par Tepithete ^;^/.(//m 7 /dqui 
leur est commune avec AhiBudhnya « le serpent du fond », 
e’est-a-dire avec un personnage divin qui ne differe pas origi- 
nairement du demon Ahi-Vritra^. Le rapprochement merite 
d’autant plus d’etre pris en consideration que les Maruts 
recoivent en outre Tepithete ahibhdnavdh. « ayant I’eclat 
d’Alii )), I, 172, 1, et celle, plus significative encore, de 
ahimanyavah « ayant la colere d’Ahi », 1, 64, 8 et 9. 

C’est cette colere semi-deinoniaque dos Maruts qu’on cher- 
che a detourner par plusieurs formules des liymnes qui leur 
sont adresses. Los Maruts sont des dieux Irri tables, VII, 56, 
8, et terriblcs, VII, 58, 2, cf. II, 34, 1 ; V, 56, 2 et 3, qu’il 
faut apaiser, I, 171, 1; VII, 58, 5. Lour trait meurtrier, 1, 
172, 2; Vll, 57, 4, cf. V, 55, 9, frappo les liommos et los 
troLipeaux, VII, 56, 17. S’ils sont malgre cola les dieux des 
romedos, II, 33, 13; V, 53, 14; VIIl, 20, 23-26, c’est sans 
doute coinmc Riidra leur pm*e, qui, tour a tour irrite et pi‘o- 
pice, guerit lui-m(hne les maux qu’il a faits'b Le mal pout 
venir d’oux, I, 39, <S, comrno le bien, et s’ils ont des formes 

aniies », VII, 56, 10, ces formes sont opposees a d’autres 
dont le caractere est la « malveillance », lOuL^ 9. 

En cela les Maruts se distinguent esseiitiellement do leur 
allie ordinaire, Indra. C’est iiaturellemont sous lours formes 
propices et visibles qu’ils concourenta ses exploits divins. Ils 
manifestent alors tout lour eclat, I, 165, 5, cf. II, 31, 13; ils 
sortent de Vobscurite, selon la formub' dc^a citee, sous la 
forme de nouveau-nes, X, 73, 1 et 2, cf. L 6, 4; ils prennent 
line force a meurtriere des Vritras », VI, 48, 21. Mais sous 
leurs formes malveillantos, ils devaieiit deveair los ennemis 
du dieu cxclusivement bienveillaut. Sous lours formes ca- 
chees, ils devaient se confondre, au moins passagereincmt, 
avec les demons sur lesquels Indra conquiert les tresors 

1. La meme epithMo est appJiquee aux formes que prennent les sacriti- 
cateurs inythiques on ^tMioral, quand ils decouvreikt le leu, VI, 1,4; mais 
aux vers I, 72, ;>-i, ces formes qu’ils prennent sont, en outre, appelees des 

de lludras, rw[rij/(L ee. qui assimilc ces sacrilicaleurs aux Maruts. 

2. Voir pins hauf, p. 20n. et ill, [>. 

7 Voir HI, p, 

LKKo.UGyK. la Re/ifjion Vi^diquv, TL 2d 



caches du ciel. De la sans doute cette hostilite dlndra centre 
les Maruts, dent nous avons releve plus haut les traces. 
Comme nous le ferons remarquer en traitant de Rudra^ ils 
sont en quelque sorte substitues a ieur pere en qualite d'ad- 
versairos d'Indra, et les coups dont ce dieu les menace, I, 
170, 2, rappelle ceux qu’il porte a une autre forme du Pere, 
a Tvashfri. 


i. Voir III, p. 38. 



CIIAPITRE II 


LES /UBHUS 


Los /iibhus sont soiivent desigiies par un autro nom, ri- 
hhiifcshan^ qiii est donnc aiix Maruts aux vers VIII, 7, 9 et 12; 
20, 2. ho nom dolour per(3, SudJiaiivan, primitif du patroiiy- 
iniquo saadhmtvana, 1, 110, 2 ; 4 et 8; 161, 2 ; 7 et 8 ; III, 
GO, 1, 3; let 5; IV, 35, 1 et 8, est uric epithete do Rudra, 
V, 42, 1 1 , pore dos Maruts qui aurait pu ;'i elle soule designer 
lo d*iou (( uu bel arc », le persoriijago que iious rangorons dans 
la quatrieme partio^* parrni les archers divins. Ajoutons en- 
coro que, comine Jos Maruts, les /Jibhus somblent quelque- 
fbis un groupe objuivaiant a ceux dcs Vasus, des Adityas, des 
vicvc dcvdh^ 51, 13 ; VIII, 9, 12, c\‘st-a~dire exprirnant 
simplemoiit ridee de CO lioctivite divine^. En tout cas le mot 
vieve^ a tons », joint a leurnom coiiimo a celui desAdityas, des 
Maruts et des Dcvas, an vers VII, 51, 3, semblo bien impli- 
quer un iiombre iudetormine de y^iblms, aussi bien que de 
Devas, de Maruts et dbLlityas. 

Nous verrons pourtarit quo les Jdityas, quoique formant 
parfois un groupe indtWormine, composont plus souvcnt une 
triade ou uno hopiade. Le nombro des /tibhus a do memc ete 
precise et tixe a trois. En cola ddja, ils so distiugueiit nette- 
inent des Maruts dont lo nmnljre resto toujours indetorraine'’. 

Los trois /Jiblius sont sirnpleinent distlugues par les 
mots «ruii... Tautre.., rautro, » aux vers 1, 101, 9 et 10. Le 
vers IV, 33, 5 appelle run Taine, rautro lo (uidoi, et le troi- 
sieme le plus petit. Enliii, aux versL 101, 0 ; iV, 33, 3 et 34, 
1, ils recoivont les trois iioms diffen'ents de vibh-u, cibkvan el 

1. Voir ci-dessous, j). 40.'i. 

'i. El des Maruts eux-inemes, \X 57, 'i, 

‘ 4 . Voir 111, p. 30 et suivarites. 

Voir plus liaut, j>. 370. 

3). Voir plus haul, p. 371. 
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vdja. Les vers IV, 33, 9 et VII, 48, 3 remplacent le pre- 
mier nom par celui de vibimksha, equivalant a vibhukshan, 
qu’on expliquetordinairement dans lo sens de « maitre des 
y?ibhus, premier deSiRibhus». 

Le mot ribhu, en effet, s’il est au singulier le nom d’un des 
personnages de la triade, est en outre au pluriel celui 
de la triade entiere. C’est la une nouvelle application 
de I’usage vedique qui consiste a designer deux ou trois 
etres ou objets ordinairemcnt reunis par le duel ou le plu- 
riel du nom d’un seul d’entre eux*. Cela est si vrai que le mot 
vibhukshan lui-m4me s’eniploie au pluriel dans le memo sens 
que le precedent, IV, 37, 3 ; X, 92, IP. II en est de mcme 
des autres noms, vibhvan et vaju, a cela pi’es que le pluriel 
du premier est remplace par celui d’un mot vibhu: vibhvah. 
Chacun de ces pluriels vibhavah, ou ribhukshanah, vibhvali 
et wydh, designe la triade entiere. Ce ii’est pas tout. Oes 
pluriels peuvent s'ajouter les uns aux autres par de veri- 
tables pleonasmes, analogues a celui que nous avons constate, 
par exemplc, dans le double duel dydvupvithiri « le ciel et 
la terro). Noustrouvonsainsi reunis au pluriel vibhukshanah. 
VII, 48, 1, et au pluriel vibhavah, IV, 30, 3, les deux autres 
pluriels vdjdh et vibhvah. Ailleurs, deux soulement de cos 
pluriels setrouvent rapproches, ceux de r*M« et do rdyrt, 1. 
Ill, 4; IV, 34, 3 et 4; 36, 2 et 4, ceux de vdja et de 
vibhukshan, IV, 37, 8; VII, 37, 1, ceux de ribhu et dt 
vibhu pour vibhvan, IV, 34, 9. Enfin, il arrive- aussi que les 
pluriels et les singuliers sent melanges'^: vdjo vibhvdn vibhavah, 
vibhubhih vibhubhih. .. vdjah IV, 30, 0; VII, 48, 2, 

cf. IV, 34,5; 37, 1. Dans tons ces pa.ssages, I’idee de la 
triade est toujours presente a I’esprit du poete, ou, pour 
parlerplusexacteinent, la triade seulo est designee; mais elli^ 
Test de deux manieres qui torment pleouasme, d’un cote [lar 
les trois noms distincts, de Fautre par la desinencf? du plu- 
riel ajoutee, soit a tous les trois, soit a deux ou a uu seul 
d’entre eux. 

1. Voir plus haul, p. 115-117. 

2. On a vu tout k Theure (p. lol), qu'il est <ie jilus applique aux Maruts 
assimiles aux /tibhus. 

Cf.au vers VII, 38, 4, varunnh.., mitrdso arynmA. 

4. Dans ce passage, le singulier ribhiih joint a TilAiubhih, et le pluriel 
vibhvah. joint a vibhubhih s^appliqueut aux supj)lia,nts, qui souhaitent tb' 
(leveiiir dos /tibhus, comme ailleurs, IV, 15, de deveiiir de8 A/^girus. 

5. Par une Viizarrerie plus grande encore, on Irouve au v*>r.s X, 9 V i ' 
pluriel vibhukfihanah rapproche du singulier vibhuh et (iu singulier 
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D’autres fois, deux noms seulement se rencontrent, au siii- 
giilier tons les deux, ainsi ^ibhu et Vaja au vers I, 111, 5, 
.'/ribhuksliA, et Vaja auxvers V, 42, 5; VI, 50, »12; X, 64, 10. 
Mais oil trouve aussi lo nom de /?ibhuksha, I, 186, 10 ; 
II, Ol , 0, etsurtout oelui de /{ibhu (passim), tout a fait isoles. 
Le fait qu'un ou deux personnages de la triade peuvent en 
etre detaches ii’implique nullement, non plus que I’usage des 
pluriels pleonastiquos, I’ignorance du mythe qui fixe a trois 
le nombre des j^ibhus. 

Des trois noms des /hbhus, celui dont le sens me parait a 
la fois le plus clair et le plus caracteristiquc est vaja. Gemot, 
tres usite dans le /fig-Veda, qu’il signifie « force », ou 
« combat », ou « butin », puis « richesse », a toujours une 
valeur abstraite \ et il est interossant de lo voir appliqud a 
la designation d’un des trois /hbhus. On sait en effet qu’Agni 
et Soma sont souvont le butin des victoires qu’Indra rem- 
porle sur les demons. Plus generalement, Agni etSoma sont 
la richesse par excellence. Le mot vaja est precisement un de 
cenx qui exprirnent cette idee. Au vers 12 do Fhymne II, 1, 
Agni est appele successiveracnt vaja et rayi « richesse ». 
(”est aussi, soit Agni, soit Soma au milieu des eaux, qui 
parait dAsigne par le mot vdjd au vers XIII, 1, 2 de 
I’Atharva-Veda. 

Dans le raeme hymne II, 1 du /fig-Veda oii Agni est iden- 
tifid successivement a tous les dieux et a tous les pretres, 
nous lisons au vers 10 ; « Tu es vibhu... tu disposes du butin, 
raja, de la richesse... brille, 6 Agni, vi bhasin, etc. n On voit 


1. M. Roih, et apres Ivii M. GrasRmann,ont, en outre, donne au mot le sens 
do <1 cheval ». M. Grassmann a. doja reconnu ([ue repitli^te sUmvira k fort » 
irdtait ])as une raison siit'risaulo pour aUi'ibuer a vaja un serrs concret dans 
les vers VI, I, 1 1 ; 37, 5 ; VII, 0.3, 2. 11 a aussi abandonno les passages IV, 3, 15 
et VI, 01, 4. (Of. })Oiir ce dernier, le sons qu’il donne tres justement a vdjinivatL) 
Mais il n'y a ])as jilusde raisons pour renoncer au sens do « luitin, richesse » 
dans un passage conime celui-ci : « Viens, u Indral avec des richesses o, 
VIII, 2, 10, cf. IV, 20, 1; III, 30, II. Lo rapprocbemont dbm mot signifiant 
'( olioval » n’est pas jiliis ddcisif. Aux vers I, 52, 1 et V, 84, 2, lo mot vCija parait 
designer le but assignti au cheval ; routeiir du vero III, 2, 3, appelle Agri 
conimo un cheval pour conquerir le butin ; enfin le vers V, 34, 14 s’explique 
par une apposilion: « un cheval, comme richesse ou comme butin. » Je nhn- 
sisio pas sur les vers VI, -48, 4; VIII, 3, 11 ; 19, 18 et X, 12, 5, oil le mot vdja 
pent dire interprete do dilhirentes manieres. 11 doit etre jiris comme nom 
ju'opre au vers VII,. .37, 4, ou il est employe au singulier a cote de ribhuksM, 
et au vers 111, 2(3, 4, ou il designo au pi Uriel les Maruts, appeles ailleurs 
i i'AA/i//.s//Y7nah. Au vers X, lOb, 5, les Aevins sont appeles vnjd comme ils sont 
-‘q>pele.s vib/id dans le ineme hymne (vers 7). Les deux derniers passages cites 
par M. Roth et par M. Grassmann sont interpretds dans letexte. 
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qu’apres le nom du premier des /?ibhus, le mot vdja et le 
verbe vi bhdsi suggerent I’idec des deux aiitres per.soimagei> 
du groupe, Vaja et Vibhvan. Mais le mot xmja est pris neari- 
moins dans sou sens ordinaire. Ici, d'aillenrs, il n'ost pas dit 
qu’Agni est « le butin ». Meme dans les hymnes aux /fihhus, 
le phiriel du mot vdja est qu(dqu(ifois reraplace, comme desi- 
gnation de ces personnages, par le pluriel du mot vajifty III, 
GO, 7; IV, 37,4, on du mot vdjaval. III, (50, 5, « qui a » ou 
a qui apporte le butin, la ricliesso ». Nous trouvons encore 
a cote du pluriel vihhava\\^ le pluriel vdjaratnd}i^ « qui out 
pour tresor le butin », IV, 35, 5, qu’on peut coiisiderer a 
volonte commo une epithete du premier ou comme line de- 
signation nouvello de la triade, remplagant le pluriel vdjdh, 
Le memo mot vdjd\\ parait etre egalement remplace, au vers 
IV, 36, 5, dans une enumeration compreiiant les troisnoms, 
par le compose vdjacrnldsah « iJlustres par le butin Ci^s 
difierentes substitutions dam mot concret au vrai nom qni 
est vdja, ne sauraiont infirmer riotre interpretation, de co 
mot dans le sens abstrait. Elies sembient indiquer soulement 
que les /iisliis so sont quelquefois etonnes eux-memes devoir 
un nom abstrait donne a run des //iblius, et applique, j)ar 
extension, a tons les trois, et qu’ils Tont modiiie? en conse- 
quence. L’auteur du vers VII, 48, 2 jouo sur co nom on 
disant : « Quo VAja nous aide a conquerir le butin, vdja! )) 
Passonsaux deux autres noms. Le mot vibhoan rfcst guere 
employe que comme norri propre‘, excepte au vers I, 113, L 
ou il sert d’ epithete a la lumienj de rauroro, et au vers X, 3, 
6, ou il est applique a Agni. II paraii etre synonyine de vihini 
et cleuiAM, qui out pris le sous do souverain, maitro », mais 
dont la signiflcation primitive etetyinologique doit etre « qui so 
repand au loin^ a. Ce>s deux tcrmes, on tout cas, sont souvcni 
appliques a Agni, I, 31 , 2 ; 65, 10; 141, 0; IV, 7, I ; V, 4, 2; 
X, 11, 4; 91, 1. Le mot vibhii Test aussi a la richesse, aux 
presents des dicux, I, 9, 5; It, 24, 10, nous trouverons plus 
loin Toccasion do mettre a profit cetto remarquc. 

1. II peut Hre pris ainsi clans le compose vihhvnlashUi « fabrique pat* 

Vibhvan. ». Il seinble designer, an vers V, Ub 4, nn porsormage distinct <b.’s 
Mbhus. On ne [teut s’etomu-r, si c’est vjii nom du feu, (juai suit a[)pliqiio a 
Mataricvan, I, lOO, 2, ain-L ic ijuiu d- i/o7//c, X, lo.’d li. 8ur ie 

compose vibhvdmh, epithete de la richesse, V, 10,7; IX, OS, 1, voir plus 
has, p. 407, 

2. Cf. vlhhiir vibhd>.'ff, V, 4,9; X, 01, vibhvnm vif^^c-vicc, IV, 7, 1 ; X, 40, 1 
et vigvathd vib/mh, I, 141, 0; II, 24, II. 
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Quant au mot ribhn, M. Roth lui a donne le sens d’ « habile » 
(comme adjectif) et cclui d’ « artisan » (comme substantif). 
Mais dans tous les emplois de ce mot ou il est question d’art 
ou d’habilete, il peut designer le /tibhu ou’les /?ibhus eux- 
m^raes. II est done impossible d’en tirer aucun argument 
decisif en favour des sens proposes. L’idee d’habile artisan 
semble attachee au mot vih/tvan aussi etroitement qu’au mot 
vihhu: je n’en veux pour preuveque le compose vibhvalashta, 
« fait par Vibhvan ». Cependant il est certain que rien, dans 
I’etymologie du mot vibhvan, ne suggere particuliereraent 
I’idee d’un artisan. 

On a considere aux vers IV, 37, 5 ot VIII, 82, 34, le mot 
ribhu comme uue epithete de la richesse. Il faut remarquer 
que cette epithete ne serait attribuee a la richesse que dans 
des conditions toutes particuliercs, la premiere fois dans une 
invocation aux //ibhus, appeles la /hbhukshans, et dans les 
deuxeas, avec allusion a VAja, I’un dos trois /{ibhus dont le 
nom signifie « richesse ». Ce qui d’ailleurs est plus signifl- 
catif, e’est que le mot ribhu est, au vers VIII, 82, 34, ac- 
compagne du mot ribhulcahan, conslruit do la raeme maniero. 
Il est vrai qu’on a propose la correction rihhulcshmmh qui 
nous ramenerait au cas du vers IV, 37, 5. Mais je crois qu’on 
peut dviter cette modification du texte en admettant que 
le personnage appele /?ibhu et /libhiikshan est lui-meme la 
richesse demandeo. Le vers IV, 37, 5 complete bien la 
designation de cette richesse par I’ epithete indrasvantmn' 
« comprenant ludra », et le //ihhu a pu d’autant plus aise- 
ment dtre coneu comme la ricliesso de eelui qui I’implore, 
que le nom do son frere Vaja n’a, comme je viens do le rap- 
poler, d’ autre sens que « butin, richesse ». J’ajoutcrai quo 
I’epithete vihh'vd-sah attribuee a la richesse ([u’on demando 
aux dieux, V, 10, 7; IX, 98, 1, parait significr « maitresse 
de Vibhvan » et inipliqucr I’assimilation de Vibhvan, aussi 
bien que de /libhu et de Vaja, a la richesse par exc<dlence^ 

En somme, il ne parait pas possible do tirer des citations 
precedentes aucune indication sur le sens primitif du mot 

1. Cf. levers 1, 111, 2 oii Ton clemande aux ilibhus a iino force cornpre- 

naiit ie ou les /?i)i]ius vih/mmnd vayah, 

2. yaj\\n--^ah, ojiiilRUe d'Atjiii, 20, 7, <rijno pnri, et rbiitnind-snhy 
epithete de la source divine, I, 121, S, de i’autre. Elio tM^uivaiulrait a <iiji 
procure » on « qui comprend la richesse par excellence ». 

11. L’epithete xnhhva-lashia, IV, 36, 5, fait simplemeut de la richesse une 
(t production » de Vibhvan. 
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ribhu. II est bien vraisemblable que la racine en est rabh, 
dont le sens propre est « saisir ». Mais quelle est la modifi- 
cation qu’aurait subie ce sens dans le mot TibJm? Je ne 
connais dans tout le /Jig-Veda qu’un passage qui puisso jeter 
quelque lumiere sur cette question. C’est le ver.s VI, 3, 8, on 
Agni est compare au /fibhu en ces termes : ribhnr na tvesho 
rabhasdno adyaul. L’inteiition d’un rapprochement etymolo- 
gique entre ribhu et rabhasdna parait evidente. Le second 
mot est, il est vrai, un dpr;;j.ivcv ; mais il est evidemraent 
parent de Tadjectif rabliam, qui signifie « vif » et ineme 
« violent », et d’autres fois « brillant, d’une couleur vivo ». 
Il est remarquable que ces deux sens appartiennent egab?- 
ment au mot Ivcsha, qui accompagne dans notre texte rabha- 
sdna, et il parait iiaturel de les attribuer aussi au mot ribhu. 
C’est c.ependant sur lesens de « brillant » que le poete aurait 
voulu insister, puisqu’il emploie le verbe adyaul : «Agni, 
brillant d’uue couleur vive, a resplendi comme /fibhu. » 

Ce qui est certain, c’est qu’Agni a ete, non seuloinent com- 
pare au /fibhu, comme dans le dernier passage cite, mais 
appele lui-m4rao /fibhu. III, 5,6; V, 7, 7. Meme observa- 
tion sur Soma. Compare au /fibhu au vers X, 144, 2, il reqoit 
lui-meme le nom de /fibhu dans le meme passage et au vers 
IX, 87, 3. C’est sans douta encore, soit Agni, soit Soma, qui 
est designe par le motribhu auversi, 121,2. Lememe nom 
est donne a Matarievan, X, 105, 6, qui recoit aussi celui 
de Vibhvan, I, 100, 2; or Matarievan, n’est qu’une forme 
particuliere d’Agni. Enfin les mots ribhva, ribhvan, vibhvas, 
vraisemblablenient syuouyrnes de ribhu ', sont appliques 
a Agni, X, 20, 5; GO, 7, a Soma, IX, 86, 5, a ces sacriti- 
cateurs celestes qu’on appelle les Maruts, V, 52, 8, et enfin 
a TvashM, VI, 49, 9, qui joue aussi souvent le role d’un 
sacrifleateur 

Les fonctions sacordotalessont egalcmentFun des attributs, 
et meme I’attribut esscntiel des /fibhus. En d’autres termes, 
ils ne partagent pas sculcmentleurs noms avec Agni et Soma, 
ils jouent dans la mythologie vedique un role qui est avant 
tout celui des deux divinites liturgiques. Les /fibhus ont fait 
la priere, X, 80, 7, presse le Soma avec les pierces. III, 54, 12, 


1. Mais quelquefoiSjSans doute, dans le sens et5^molo{.’’ique, quel qu’il soil, 
de ce mot. Au vers I, ;)(>, 1, le mot vibhvas est Pepithele d’un char, 
i.. Sur Tapplication des mots vtbhit,, etc., a Indra, voir plus has, p. 412. 
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et leurs hymnes oat retcnti particulierement en I’honneur 
d’lndra, 1, 51, 2 ; VIII, 3, 7. 

Dans le dernier passage, ils sont nomraes avec les Rudras 
ou Maruts. Nousavions deja sign ale plus hkut d’autres res- 
semblances entre eux et la troupe des dieux pretres par excel- 
lence. Mais, comrae sacriflcateurs, ils rappellent surtout les 
Angiras, et plus generaleraent les ancStres divinises. Ils sont 
en effet appcles les flls de Manu ou de rhomme, manor napd- 
fah, III, 60, 3, et les sacriflcateurs actuels sont appeles les 
fils des /flbhus, X, 176, 1‘. II est dit en propres termes, 
au vers I, 110, 4, que, par leurs (Buvres, les //ibhus, « qui 
etaient mortels, ont gagne I’inimortalite «. Cette acquisition 
de rimmortalite ou de la divinite par les 7?ibhus est formel- 
lement oxprimee en vingt autres passages des hymnes, et 
toujours presentee comme la recompense de leurs (cuvres. 
Les Aibhus ont gagne Timmortalite, IV, 33, 4, rimraortalite 
chez les dieux, IV, 36, 4, la divinite III, 60, 2; ils sont alles 
a I’inimortalite, III, 60, 3, par leurs pratiques piouses. Ils ont 
ete trouver les dieux, 1, 161, 6 et 7; ils se sont eleves dans 
I’espace du ciel, I, 1 10, 6 ; ils ont pris le chemin de I’immor- 
talite et se sont reunis a la troupe des dieux, IV, 35, 3. Ils 
sont devenus, par leurs pratiques pieuses, des dieux, des im- 
inortels, et ils sc sont poses comrae des faucons dans le ciel, 
IV, 35, 8. Ils sont arrives a la demeure de Savitri,J, 110, 2, 
qui Icur a donne I’irainortalite; ibid., 3. Quand Agni leur ap- 
porte les ordres des dieux, il ajoute: « Si vous faites cela, 
vous dcviendrez, avec les dieux, dignes du sacrifice,)) 1, 
161, 2. Eton effet, les /hbhus ont obtenu une part du sacrifice 
III, 60, 1, une part du sacrifice parmi les dieux, I, 20, 8, cC. 
I, 161, 6, ou simplemcut le sacrifice, I, 20, 2. Lour part du 
sacrifice est d’ailleurs expresseraent designee en plusieurs 
passages ; c’est la troisieme libation, I, 161, 8 ; IV, 33, 11 ; 
34, 4; 35, 9. ^ 

Au caractere de sacriflcateurs divinises, il faut aj outer 
celui d’artisans mythiques. L’operation des /ffbhus est ex- 
primee d’ordinaire par la racine laksh, « fabriquer » et nous 

1. Cl. cncoro lo vers VIT, 35, IrJ, oil les /iibhus soul rapprochos des pitHs 
ou ancotres. 

!2. Au vr^rs I, KJl, .5, les « diflferentes formes » des /fibhus peiivent 
etre non seulement lours formes terrestres et leurs formes celestes^ 
mais encore leurs formes visibles dans le ciel et leurs formes cachees dans 
le moiido invisible, cf. I, p. 97, etpassiin, Dans ie memo passage, la « jeune 
dlle » rappel le la Rodasi des Maruts, la Saramu des A/?giras, etc. 
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lisons au vers IV, 33, 9, que Vaja est devenu Fouvrier des 
dieux, /fibhukslian celui d’Indra, et Vibhvan celui de Va- 
runa* Leiir inetier par excellence est celui de charrons* Mais 
ces cliarrons ne fabriquent pas seulement des chars : ils 
fabriquent aussi les aitelayesl C'est que chars ct attelagos no 
sent autre chose primitiverment que les prieres avec lesquelles 
ils amenaient les dieux a leurs sacrifices, ou ces sacrifices 
mimes’, En d’autres termes, lo cai’actere d’ artisans divins se 
confond chez les /fibhus avec celui de sacrificateurs. 

Le char fabrique paries /?ibhus, I, 111, 1; IV, 33, 8, cf, 
VIII, 64, 5; IX, 21, 0, est ordinairement destine aux Aevins, 
1, 20, 3; 161, 3 ot6; X, 39, 12. Ils Font fait « de leur esprit, 
par la reflexion )>, nianasas jJttri dhyayd, IV, 36, 2, ot il 
sernblo perrnis do chercher dans ces termes une allusion a la 
nature reelle ot priinitivo du char. Lo char sans chevaux, 
sans rones ct a trois roues, parcourant Fospace, dont il est 
question au commencement de Fhymne IV, 36 aux /Fibhus, 
parait bien repr('>senter aussi leur triple sacrifice. 

Los chevaux « fabriques » par les /flblius, IV, 34, 9, sent 
ordinairement les deux Haris dliulra, I, 111, 1; 161, 3 et 
6; IV, 35, 5. Les /tibhus les ont faits « avec lour esprit et 
ils sont atteles par la parole, e’est-a-diro par la priere, I, 
20, 2, ou plutot ils sont la priere m6nie. Le vers IV, 33>, 10 
est a cet egard tres significatif: los /hbhus ont, pour Indra, 
fait do leurs hjmnos deux Haris faciles a attelor'". 

Fabriquer des chevaux ou des chars'^ pour les dieux, c’ost 
les amener, les faire apparaitre. La meme idee est encore 
exprimeo dans les hyrnnes aux /hblius sous uiie forme (Fiine 
hardiesse >singuliere. Les jRihhus ont « fabrique, lalalisliuh » 
les dieux eux'-momes, les Aevins par exemple, IV, 34, 9; 
e’est a /fibhu qu’Agni est compare quand il a fabrique^ » la 
troupe des Mariits, VI, 3, 8, et Indra, a sa naissaiice, roq(^it 
I’dpithote vibltmlaira^ VIIl, 66, S, que j’iiiterpreto « fort, so- 
lide, grace aux /fibliusp, et celle, plus claire encore, de 
viblivatdrshta « fait par Viblivan », HI, 49, 1. 

Dans les difierentes ceuvres qu’on leur attribue, les /fibhus 

1. Ct. plus haut, p. et passim. 

3. Cr. Il, 18, 7. II est. (lit an vers I, 7, (pie. (I'lin eheval, les .ftilihus out 
1:1 it UM eheval, on jUutot sans clou tii (ju'ils ont (‘.•lit (t ch<.‘Viil sur eheval r (jiour 
e(‘t emploi de rahiatif, cf, 1, 1<J4, ont niultiplie les prieres. CT 

encore riiymne II, 18 (plus haut, p. 285;. 

;t. Les /tibhus sont aussi armiiriers: mais ils sem])lent no tal»ri(pier que 
lies arines defensives, des cuirasses, amsr/trat IV, 34, 9, 
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gardent leur double caractere d’artisans et de sacrlficateurs. 
Tous les dieux font couler les rivieres celestes : mais Vibhvan 
les « fabrique », V, 42, 12. Tous aussi^font reparaitre la 
vache cachee; mais les /?ibhus Tout faite, cakrxih, IV, 33, 
8, cf I, 161, 3, I’ont fabriqueo taksfian, I, 20, 3, tatakshulij 
IV, 34, 9. Quelquefois ni6rae, cette vacliepeut etre leur priere 
comrae le char dos Agviiis et les Haris dTndra : elle est en 
elfet, d’apres les vers I, 101 , 3 et 6, cf, IV, 33, 8, destinee 
par eux a Brihaspati, le mattre de la priere. Le poete qiii 
les prie d’ « etendre » la vache brillante, IV, 33, 1, serablo 
identifler cette vache avec la terre, cf. V, 85, 1, mais non 
sans allusion au sacrifice du Soma, dans lequel on etend one 
peau de vache, et au caractere des Thbhus consideres comme 
sacrificatours. C’est certainement la vache celeste que les 
//ibhus gardent toute I’annee, ct dont, tout le longde I’anneo, 
ils ramenent « la lnmiere», bhaHns, I V, 33, 4. J’en dirai autant 
de la vaclio boitouse, 1, 101, 10, qui rappolle cette Vi^palti a 
qni les Aqvins, coinmonous le verronsL ont donne une jambe 
de fer. Maisle caractere essfuitiel des /01)hus se trahit de nou- 
veau dans ce detail qu'ils « decoupent les chairs » de la 
vache, I, 101, 10; IV, 33, 4. Reunir la vache a son veau, 1, 
110, 8, est encore une (niivro qui pout ^.ti’e attribute a un 
dien quelconquo : mais les Aiblnis ont « fabrique » la mere 
pour le veau, I, 111, 1. La vaclie di.sparue passe pour dire 
onveloppee dans une peau, la « peau du dormeur », identiquo 
au sejour cache de la vache -. Les Mbhus tirent la vacho de 
cette peau, I, 101, 7; IV, 30, 4, ce qui revient a dire qu’ils 
ecorchent la vache, I, 110, 8; il est bien difficile de ne pas 
voir, ici encore, une allusion a I’oHivre du sacrifice Quand 
les /fihlius rajeunissent leurs parents, c’cst.-a-dire le ciel et 
la terre, I, ioi, 3 et 7; IV, 33, 3; 35, 5; 30, 3, cf. 1, ils 
accomj>lissent ce prodige au mojen de « formules (Tficaces », 
I, 20, 4. ou grace a leur habilete comme artisans, I, 110, 8, 
cf. I, 20, 4; IV, 33, 2. Ils ont « fabrique », takshan, une 
jeunessc a leurs parents, I, 111, 1; ils ont « fabrique » leurs 
parents mdmes, IV, 34, 9*. 

1 . D.'iris le chHpif.rc consacro a.ux Acvins, 

2, Voii' plus haul, p. 77 et sui\ autos. 

Los « o.vcroMuoiit.s » do. la vaolie, 1, 101, 10^ ne sorit-ils pas destines a 
etr(‘. brules dans uii sacritice, cf. I, 164, ? 

q. Au vers X, (50, 10, les iTfihhus sont representes u soutenant lo ciel 
comme la plupart des dieux; mais, dans le meine passage, I’epithete sn/iai^t/ih 
« aiix belles ») ou piutot a aux bonnes mains » rappelle lour habilete d’artisans. 
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Bref, tandis que les Maruts sont des pretres guerriers, les 
/?ibhus sont des pretres artisans' Un tel caractere ne les des- 
tinait pas a contracter avec Indra une union aussi dtroite que 
celle qui existe en^re ce dieu et les Maruts. Cependant, des 
sacrificateurs qui « fabriquent » a Indra ses Haris, avaiont 
droit a I’amitie du dieu guerrier, et I’ont en effet obtenue, 
III, 60, 3. Indra les a pris pour amis, 111, 60, 3 a cause de 
lours bonnes oeuvres, IV, 35, 7, et les associe a ses exploits, 
VII, 48, 3. Ils sont assez souvent invoques avec lui, I, 111, 
4; III, 52, 6; 54, 17; 60, 4; 5; 6 et7; IV, 33, 3; 34, 1 ; 6 et 
11 ; IV, 37, 6 et 8. Le nom de .flibliukshan ou /libhuksha, 
donne a Indra, I, 63, 3; 162, 1 ; 167, 10; VIII, 45, 29 ; 85, 
21 ; X, 74, 5, pourrait s’entendre dans le sens de « chef des 
/fibhus ». Cependant, comrae d’une part, ce nom est aussi 
donne au premier des i?ibhus, et par suite a tous les trois ; 
comme, d’autre part, Indra est appele ^ibhu. III, 36, 2, eii 
infimc temps que ^ibliukshan, cf. X, 93, 8, il faut admettre 
qu’Indra, en qualite de chef des /fibhus, leur a ete reellemeiit 
assimile. C’est un « nouveau /hbhu » 1, 110, 7. Ajoutons quo 
I’auteur du vers VIl, 37, 4, en meme temps qu’il Fappolle 
/libhukshan, le compare a Vaja. Enfin, au vers X, 23, 2, 
Indra semble rccevoir a la fois les noms de yiibliu, de 
/hbhuksha et de Vaja 

Remarquons en terminant que si les noms des Ribhus, et 
plus encore leurs oeu\’Tes conviennent a des ropresentants 
d'Agni ou de Soma, leur nombre rappelle egalemcnt les trois 
formes du feu et du breuvage sacre. A la verite. les passages 
ou ils sont expressement distingues, I, 161, 9 et 10 ; IV, 33, 
9, ne suggerent pas directement une repartition des trois por- 
sonnages entre les trois mondes. Mais I’auteur du v(‘rs IV, 
51, 6 parle do leurs attributions distinctes a peu pres dans 
les memes termes qui servent au vers I, 164, 15, cf. X, 82, 2, 
a distingucr les attributions de sept j’ishis, dont six corres- 
pondent aux trois ciels et aux trois terres, et le septieme au 
raonde invisible'*. Uno de leurs oeuvres, le partage de la coupe 
unique en quatre coupes, qu’il accomplissent contre la volonte 
de Tvash^ri, parait trouver sa meilleure explication dans I'op- 

1. L’expresBion « fils d'Indra » appliquee. aax flildms, IV, S7, 4, doit sans 
doute (Hre prise au figure. Indra est le pore de /^il)llus dans le raeme sens 
qu’il est le peredetous les sacrificateurs. 

2. Indra est aussi appele ribhvas,vUthvan, I, 100, 5 el. 12; 121, 0; VIII, ‘50, 
:i; X, 99, 5, et peut-^tre ribhva^ X, 120, (5. 

Voir plus iiaut, p. 143. 
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position des trois mondes visibles et du monde invisible, a la- 
quelle semblo correspondre Topposition des trois /?ibhus eux- 
inemos et de Tvashtri. Mais nousreservons ce mythe, aussi 
bien que celui du sommeil des //ibhus dins la demeure de 
Savi<»'i, pour le chapitre de la quatrieme partie ou nous devons 
etudicr le personnage double de Savitri-Tvashiri 

Le role du nombre trois dans la legende des /fibhus nous 
servira de transitionpour passer a celle de Vish«u ou Ic raeme 
nombre tient une place non moins importante. 


1. Voir III, p. 51 et suiv. Tvash/ri est iionime plusieurs Ibis avec les 
/iil>hus, III, 54, 12; V, 40, 4; X, 04, 10; 65, 10 ; 1)2, 11. Nous verrons que, 
comme eux, il est un artisan divin (p. 45). 
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VISHiVU 


Nishnu cst le nom d’un personnagc divin qui apris une im- 
portance capitalo dans la mythologie brahmanique et dans la 
cnlte des sectes Visli^uites, mais dont la legendc, sous sa 
forme ancicmne, ot telle qu’elle nous apparait dansles hymnes 
du /^ig-Veda, peut se resumor dans ces deux traits esseiitiels : 
Vislmu a traverse eii trois pas runivers; Visli?iu est Tallic 
lidele d’Indra. 

Les inythologues attaches aux interpretations puroinent 
naturalistes se conteiitent d’identiflor Vishnu ausoleil et ses 
trois pas aux trois positions que Tastre proud successiveineut 
le matin, a midi, etle soir. 

Je crois qu’une explication satisfaisante et complete du 
inythe de Vishnu no pent etre dcrnandee qu’a la conception 
des trois places d’Agni ou de Soma (dont Tune des formes 
est le soleil) sur la terre, dans le ciel et dans lo monde invi- 
sible d’une parts et a celle do ralliance d’Agni ou de Soma 
avec In dr a de T autre. 

Des trois places que Vishnu occupe successivement quand 
il I’ait SOS trois pas, Tunc, la plus haute, est invisible, et sug~ 
gore naturellcmient Ihdeo de la place cachee du Soma ou du 
feu: VI 1, 99, 2. « Nous pouvons do la terre connaitrc deux 
de tes espaces : tui soul, o dieu Vishnu, coniiais ton sejour 
supreme. » Los deux, cspaces que riiomme aporgoit sont na- 
turGllemcnt le ciel et la terre, (cf. les vers 3 et 4). C’est 
evidemment la memo idee qui est exprimee au vers I, 155, 
5. A la verite, il y est dit seulement que les oiseaux aikis 
ne peuvent dans leur vol attcindr<> le troisimno pas de 
Vishnu »; mais Topposition du premier hemistiche, « le 

J. (TfSt iCjulleuis, a peu ile chose pres, Puiie des iiiterpreialioiis des 
commeiitateurs iiidi;>eiies. 
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mortel se met en mouvement quand il apercoit deux des pas 
de Vish/m (ou plut6t deux de ses sejours, le ciel et la terre, 
au lever du -soleil) » , ne permet guere de douter qu'ici aussi 
la troisieme place soit concue comrae invisilsle. 

Cette troisieme place est le sejour proprede Vishnu. Nous 
lisons en efifet au vers VII, 100, 5, qu’il habite dans un lieu 
eloigne de I’espace, et au vers III, 55, 10, qu’il garde lo sejour 
supreme. Son sejour est aussi celui des bienheureux apres la 
mort. Aussi I’auteur de I’liymne I, 154 souhaite-t-il, auvers 5 
{cf. 6), d’atteindre la place supreme de Vishnu ou est a Fume 
do la liqueur », et oii s’enivreht les hommes qui ont honore 
les dieux. Au vers I, 22, 20, un autre poete promet a ses 
bienfaiteurs qu’ils verront toujours la place supreme de 
Vishnu, et rappelle le lien mysterieux qui rattache leur ceil 
aux sources de la luraiere b 

Le sejour supreme de Vishnu est done mysterieux et invi- 
sible Ses deux autres places sont au contrairc les mondes 
oil il se manifoste, le ciel et la terre. II n’est pas douteux 
que Vishnu soit descendu sur la terre : « Vishnu a traverse 
cette terre, dounant I’espace a Thomme, « VII, 100. 4. C’est 
d’ailleurs sur cette croyaucc que sont fondees toutes les 
legendes posterieures relatives aux avatai’s de Vishnu ‘b II 
semblerait m^me resulter des vers I, 155,4; VI, 49, 13; 
VII, 1(X), 3, que Vishnu a fait scstrois pas sur la terre; mais 
ce tie pourrait etre la en tous cas qu’une raoditicatiou du 
mythe prirnitif, et les trois pas, des lors qu’ils tie peuvent 
s’expliquer par les trois positions diurnus du soleil, n’ont 
pu correspondre originairement qu ’a trois mondes distinets. 
On peut voir encore une allusion a la descente de Vishnu 
sur la terre (sous la forme du feu ou du Soma du sacrifice) 
dans le passage suivant : « Vishnu a traverse ce moude; 


1. Cr. ;i,u vers X, 15, 3, ie rajiiiroclicment des pitvi'i et du pas, ou du 
sejour de Visli? 2 u. 

2. Cf. encore I, 1(>4, On lit ce|>eiidant au vers 1, 154, i>, quo Jc so- 
jour siijir^ino dc Vish;m rayonne par en has, ava hfidti; mais co trait pout 
.s'ajiiiliquei* a la voule celeste, llmile inrericure du inonde mysterieux. Je 
n'enteiuls pas coutester, (railleurs, que la place supreme deVisii//u ri’ait ete 
(juelquefois dejii dan.s Je /tig-Veda, comme plus tard dans Ja niythologie 
lirahmauiqiie, irlentidee a la position du soleil au zenith. Ce que je iiie, c’est 
(juo cette explication soit suflisante pour rendre com]>te de renseiuble du 
mythe. 

3. Dans sou iiicarnation sous la lorme d’lin iiairi, Vish/ai se fait jiromettre, 
}>ar le roi Bali, le terrain (|u’il pourra parcourir en trois enjanihees. D’uiie 
enjamliee, il jiarcourt la terre, et dc la secoiide le ciel. C’est qu’en effet la 
trace de son troisieme pas (^st dans le iiionde invisible. 
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il a trois fois pose le pied* I'enfon^ant daiis sa poussiere 
I, 22, 17. 

Nous avous vu plus haut qu’une urne de liqueur est dans le 
sejour cache de* Vishwu. Le ciel et la terre sont d’ailleurs 
souvent nommes deux coupes. De la I’idee que les trois places 
de Vishnu sont pleines de liqueur, 1, 154, 4, cf. VIII, 29, 7. 

Mais ce qui ne parait prouver jusqu’a I’evidence que les 
trois enjamb^es de Vishnu correspondent aux trois mondes 
et non pas seulement a trois points differents du ciel visible, 
c’est levers I, 154, 2, d’apres lequel torn les dlres habitent 
dans ces trois enjambees. 

II est d’ailleurs facile de montrer directement que la place 
supreme de Vishnu est identique a la place supreme d’Agni. 
Rien n’cst plus signicatif a cet egard que la comparaison de 
ces deux passages : « Vishnu garde la troisierae place, la 
place supreme d’Agni, » X, 1, 3; — « Par la trace superieure 
du pied do Vishnu, tu gardes, 6 Agni, la forme mysterieuse 
des vaches, » V, 3, 3. On pent menie en conclure que Vishnu 
ne diifere pas cssentiellement d’Agni. Vishnu est Agni con^u 
comrne sejournant dans le lieu du mysterc, mais aussi comme 
cn sortant pour se manifest or dans le ciel et sur la terre. 
L’assimilation de Vishnu a Agni ressort encore de ce pas- 
sage : « Des prfitres empresses aMumeiil la place supremo » 
ou « la trace supreme du pied de Vishnu, » 1, 22, 21. Enfin, 
le caractere essentiel du personnage de Vishnu est defini- 
tivement fixe par la citation suivante qui va confirmer a la 
fois son identite avec Agni ou Soma et la correspondance de 
ses trois places ou de ses (rois formes aux trois mondes ; 
Vishnu, comme Agni, comme Soma, en tant que dieu fils, 
fail, etablit, realise, dadtidli « la forme inferieure, la forme 
superieure du pere, et la troisieme dans I’espace du ciel », 
I, 155, 3. Ajoutons enfin que Vishnu recoit I’epithete cou- 
sacree d’Agni et de Soma, trislmdaslha a qui a trois de- 
meures )>, I, 156, 5, et que le vers VII, 100, 0 fait allusion, 
en termes assez obscurs malheureuseraent, a ses differentes 
formes. 

Nous passons maiutenant au second des deux traits que 
je consider e comme essentiels dans la legende vedique de 
Vishnu, c’est-a-dire a son alliance avec Indra. II (jst etroite- 
'ment rattache au premier. 

C’est en effet par la force d’Indra, VIII, 12, >,27, ou pour 
Indra, Val., 4, 3, que Vishnu a fait ses trois pas. Au moment 
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de sa victoire sur Vritra, dans I 0 curieux hymne IV, 18, ou 
ce demon paratt Stre confondu avec Tvash^ri considere 
comme pore du dieu guerrierS Indra dit ayishnu (vers 11): 
Sakhe vishno vitaram vi kramasva, c’est-a-dire, selon toute 
vraisemblance : « Ami Vishnu, fais tes trots pas »,^^La m4me 
formule se retrouve au vers VIII, 89, 12oiiil est 6galement 
question d’une victoire remportee sur Vritra par Indra et 
Vishnu, et de la delivrance des rivieres celestes par les 
memes dieux. Si Ton compare le vers X, 124, 4, d’apres 
lequel Agni abandonne le pere pour Indra, et le vers 6 du 
meme hymne ou Soma est invite a en faire autant, on no 
doutera guere que Vishnu, faisant ses trois pas au mo- 
ment de la victoire d'Indra sur le pere assimile au demon, 
represente, soit Agni, soit Soma, se livrant de lui-meme au 
vainqueur et devenant son allie. 

L’assimilation de Vishnu a Soma parait ^tre confirmee.,^ 
par Tattribution qui lui est faite de Tepithete yirikshil « qul/*' 
habite sur la montagne », I, 154, 3, et de son synonynio 
giriskiha, ibid,, 2, ordinairement applique au brouvagosaci’e, 
tire d’une plante qui croit en effet dans les lieiix eileves. 111, 
48, 2 ; V, 43, 4; IX, 18, 1 ; 62 4 ; 85, 10 ; 95, 4; 98, 9 \ 
Inversoment, Soma regoit Fepithete urugdya « voyageant 
au loin^)), IX, 62, 13, cf, 14 et IX, 97, 9, qui conviont tres 
bien au dieu « aux larges enjambees », et qui lui est en effet 
donnec,!, 151, l;3et 6; II, 1, 3; IV, 3, 7; Vlf, 100, 1, pai*- 
ticuli<u’ement dans un passage tout a fait caracteristique, a 
savoir au vers 7 de rhymne VII, 29, oules principaux dieux -^ 
vediques sent, sans etre norarnes, designes par leurs attri- 
buts essentiels. Kile y sert a designer Vishnu, avec le verbe 
vi /cmni dont clle est aussi rapprochee au vers I, 154, 1. 


1 . Voir III, p. (rl. 

Le vers 7 de rhymne I, 01 a Indra fait sans doule allusion au meme 
rnytho. a Los libations de la mere rappcllent le rcMe qu'y joiie la mferc 
(I’lndra (voir HI, p. 08); Tu archer » est probablement le gardien avare du 
Soma i:e\eMe^ [ibid. p. ;10) ; Vishau enfin doit etre avec Indra rennemi de cet 
archer, comme au vers I, Malheureuseraont la consiructioii ost dif ti- 

ed )(?, et je n’ose encore essayer une traduction. 

Llle le serai t inieux. encore par le vers I, 01, 7, si, coinmoje ie crois, et 
comme la con\paraisoii du Vish?zu avec un animal terrible tenant sur la 
niontfufur, I, 2, sernblo autoriser a. le croirc, le sanglier frappe par 

rarcher rej)rese])te \'isl)//u lui-meme. Ordinairemeiit, e’est sous forme de 
faucon que le Soma, s’echappant de sa prison, est frappe par rarcher qui Je 
^ garde, Mais le point essentiel est la blessure faite par cet archer. Of. en- 
core plus haul, p. 38d, le role de Yishmi dans le mythe des Maruts. 

4. Cette epithete est aussi donnee k Agni, III, b, L 
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Le meme verbe consaiier^, ponr les enjambees de Vishnu, ex- 
prime au vers V, 47, 3 |e jtttpuvement d’un dtre qui a dix nour- 
rices(les dix doigts, vers 4), et qui ne peut dtre qu’Agtii 'ou 
Soma. Les rapports de Vishnu ayec les femelles, ife, 3; 
III, 54, 14 (cf. I’epith^te sumaj-jdni, I, 156, 2), peuvent 
s’expliquer egalement bieu pai ^ son assimilation a Agni pu a 
Som'ajJ’en dirai autant du[rmm qui lui est doand Ae ritasya 
garUm, « foetus de la loi »j i, 156, 3, et des epithetes con- 
tradictoires yiwan « jeune », et ahimdra, « non jeune, 
vieux », 1,155, 6. Agni recoit, en effet, le nom de « jeune 
hommechenu»,j»aWo ^iru«, I, 144, 4. 

Quelque importance qu’on attache a ces derniers rappro- 
chements, ressentiel est de eonstater que Vishnu, cornme 
Agni et cornme Soma, est I’ami et I’allie d’Indra, I, 22, 19, 
cf. I, 156, 5. II est invoque avec lui aux vers IV, 2, 4; 55,4; 
VIII, 10, 2 ; X, 66, 4 et dans tout I’hymue VI, 69, 5. Les 
mdmes oeuvres leur sent attribuees en comrnun, dans cot 
hjmne et aux vers VII, 99, 4-6. Les <( larges enjambees 
de Vishnu sont ainsi attribuees a Indra, VI, 69, 5; mais sur- 
tout les victoires d’Indra sont attribuees a Vishnu, VI, 69, 
8. Tons deux out « engendre « le soleil, Faurore, le feu, en 
trioraphant du Dusa, VII, 99, 4. Tous deux ont brise les 
99 forteresses de Oambara et vaincu les armees de Varcin, 

a 

VII, 99, 5. Indra etait accompagne de Vishnu quand il atue 
Vritra, VI, 20, 2, et Vishnu accompagne de son ami, c’est-a- 
dire d'lndra, ouvre la caverne des vaches, I, 156, 4. 

Mais la forme la plus intPressante de Falliance de VishJtu 
avec Indra est celle qui fait du premier un sacrificateur, et 
avanttoutun preparateur du Soma. Cette conception s’expli- 
que parfaitement par Fidcntite primitive de Vishnu avec Agni 
et Soma, prototypes de tous les sacrificateurs. II se pourrait 
que son nom, forme d’une racine vish qui sert en plusieurs pas- 
sages a designer les oeuvres des /libhus, I, 20, 4; 110, 4; 
m, 60, 3 ; IV, 33, 2, n’eut pas d’ autre sens que « operateur », 
c’est-a-dire « sacrificateur ». 

Citons maintenant les textes. Indra a bu le Soma chcz 
Vishfm, VIII, 3, 8; 12, 16, et ce Soma a accru sa force, 

VIII, 3, 8, cf. X, 113, 2. Detail caracteristique : il a bu 
dans les trois coupes le Soma presse par Vishnu, II, 22, 1, 
cf. VI, 17, 11. Les trois coupes ne different evideinment 

1. Les deux noms sont encore rapproches aux vers V> 40, 3; VII, 03^ 8; 



pas des tfois places do Vishwu, pleines d^in doux liquide, I, 
154, 4. Nous constaterons, dans le chapitre consacre aux 
AcvinSj que, sous le norn de vislmdpu^ c’est ie Soma presse 
cliez Vishnu que ces divinites apportent a leur protege 
Vicvaka. L’expression vislmolx prabvilha « Toffrande de 
Vishnu », II, 34, 10 ; VII, 40, 5, rappelle egalcment le role 
de Vishnu comme sacrificateur, si elle ne doit pas etre inter- 
pretee par ridentifi cation de Vishnu avec roflfrande memo 
c’est-a-dire avec Soma. Vishnu, d’ailleurs, n’oflfre pas scu- 
lement le Soma a Indra : il cuit pour lui cent buffles, VI, 
17, 11, lui fait eii outre des oblations de bouillie, VIII, 
6G, 10, cf. I, 01, 7, et le celebre par des chants, VllI, 15, 9. 

Dans ces differentes oeuvres, il a pour cooperateurs les 
Maruts, VI, 17, 11 ; VlII, 15, 9, c’est- a-dire d'autres pretres 
divins d’liidra. De la, peut-etre, les relations assez etroilos 
do Vishnu avec les Maruts ^ relations dont tenioigneiit encore, 
outre les vers 1, 85, 7 ; II, 34, 11 ; VIII, 20, 3, et le terme 
de sage Marutien , mdrato vedhds, applique au premier, 
I, 150, 4, rhymiie V, <S7 tout entier, qui leur est adresse 
en coinrnun. 

l. Nous avons vu quo ces relations peuvent aussi vs’expliquer par riden- 
titication de A'lshnu avec le Soma lui-meine. 



CHAPITRE IV 


Pi/SHAN 


Pilshai], comme Vishnu, a ete identifle purement et simple- 
ment au soleil. Or, 'nous n’avons garde de meconnaitre l(?s 
attributs solairos de ce nouveau dieu, non plus que ceux do 
Vishnu; mais nous crojons que Texplication complete du 
personnage de Pushan, comme do celiii de Vishnu, ne peut 
etre trouvee que dans uii ordre d’idees plus comploxe, c’est^a- 
dire dans la coinbinaison des mj’-thes naturalistes, taut meteo- 
rologiques quo solairos, avoc les mytlics liturgiques. Pushau 
est le soleil, si Ton veut, inais, comme Agni et Soma sent le 
soleil, c’est-a dire quo le soleil ri’est qu'une de ses manifesta- 
tions. Nous serons done moins loin de la verite on Tidenti- 
fiant a Soma on a Agni. Disoiis mieux, nous n’avancerons 
rieii que nous n’esperions prouvor eii aflinnant que les /?ishis 
Pont effectivement identifle a Soma. 

Mais, avant d’essayer sur Pushan un genre d’analyse dont 
le resultat, dans rinterpretatlon que nous combattons, ou du 
moins que nous jugeons insuffisante, aussi bien que dans la 
notre, est toujours dedissoudre la personnalite du dieu, et de 
le confondre avec un grand nombre d’autres divinites du i^an- 
theon vedique,Undiquons d’abord les traits particulicrs qui 
donnent a sa physionomie un caractere propre et distinct. 
Nous les trouverons surtout dans les rapports du Pushan 
avec scs suppliants, dans la nature des favours qu’ils at- 
tendent de lui. 

f Pushan est, avant tout, un dieu de ragriciilture etdu patu- 
rage. On lui donne bien, comme on poiirrait lo faire a tout 
autre dieu, le titre general et vague do u maitro do tons 
les ^tres mobiles et immobiles », I, 89^ 5. Mais on le prie 
tout particulieroment de diriger le sillon, IV, 57, 7 ; on lui 
met entre les mains Taiguillon, ashtrd, VI, 53, 9; 58, 2, 
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attribut du laboureur*j cf. IV, 57, 4; on fait surtout de lui 
un gardien du befaTl, VI, 58, 2, qui empeche les troupeauxde 
se perdre, X, 17, 3, ou les retrouve quand Us sont perdus. 
C’est en ce sens qu’on prie Pushan de ranuAier ce qui etait 
egare, VI, 54, 10, cf. I, 23, 13, de suivre les vaches, ou 
d’aller a leur recherche, VI, 54, 5 et 0. II doit empecher 
qu’aucune ne se perde ou n’eprouve de dommage, et les 
ramener saines et sauves, ibid., 7. 

Par extension, Pushan est aussi le dieu qui ernp^che quo 
les richesses de toute sorte nc se perdent, ou qui les fait re- 
trouver, VI, 54, 8. II fait aussi trouver les tresors caches, 
VI, 48, 15, cf. VI, 54, 4, au premier rang desquels il faut 
toujours placer les vaches, VI, 56, 5 ; VIII, 4, 16. 

Enfin, Pushan ne guide pas seulemcnt les hommes dans la 
recherche des objets perdus ou des objcts caches. C’est lui 
qui les conduit sur tons leurs chemins, En un inot,. il est le 
dieu des voyagcurs, aussi bien que des laboureurs et des 
bergers. On I’appelle le « inaitre du cheinin », VI, 53, 1, 
cf. 49, 8; on le prie de frayer les chemins, VI, 53, 4, cf. I, 
90, 4, d'en ecarter tons les obstacles et tons les ennemis, I, 
42, 7, cf. 1, de conduire ses suppliants par la route la 
moins perilleuse, puisqu’il connait toutes les directions, 
X, 17, .5 *. 

D'apres toutes les analogies, ces divers roles attribues a 
Pushan dans differentes spheres de I’activite humaine 
doivent s’expliquer par une action sernblabJo qu’il est sup- 
pose exercer sur les plienomenes celestes. La decouverte 
des vaches perdues ou cachees, en particiilier, est un mytbo 
trop familier aux /tishis, pour qu’on puisse hesiter a recon- 
naitre dans les vaches celestes les prototypes de cellos que 
Pushan fait trouver ou rotrouver a ses suppliants ^ Peut- 
dtre raeme n’est-ce pas sans allusion aux demons voleurs 
des vaches que les pretres supplient Pushan de frapper avec 
un instrument aigu, clrd, le emur des avares, designes 

1. Voir Bohtliiigk et lioth v. asklrd). Remarquons, en passant, que le > 

mot u’a pas crautre sens, qu’il ne designe pas, comme M. Ruth et ' 
M. Grassniann radmetlent trop aisemeiit, une arnie de combat dans le com- 
pose svMhXra. Au vers X, 42, 5, oil se rencontre ce mot, Indra est represente 
par metaphore u attelant » les ennemis, et les rendant « docUes a I'ai- 
guillon IK 

2. Cf. encore VI, ok, 1 et 2. 

il. 'La « I'osse » kevtiux, oti ils craignent que leurs vaches ne se perdent, 
VI, 54, 7, rappelle le reservoir mysterieux des tresors celestes designe par le 
terme syuouyme de yavla. (Voir 111, p. 31-32 et 122-125.) 
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comme ces demons par le nom de pant, VI, 53, 3 et 5-7, 
et de leur arracher en quelque sorte les dons qu’ils en 
attendent 

l Au premier tang des tresors celestes trouvespar Pftshan, 
il faut placer le Soma. C’est, en effete le Soma qui est appele 
aux vers I, 23, 13 et 14, le « roi* cache ». Son barhis 
« eclatant » est sans doute la lumiere qui ticnt lieu de 
gazon sacre dans le sacrifice celeste'*. Pushan a trouve ce 
Soma cache, il I’a ramene comme un animal egare, et nous 
verrons plus loin'* qu’avec les gouttes de la liqueur divine, 
il a feconde la terre: 

Au vers 6 de I’hymne VIII, 29, ou Pushan, sans etre 
nomme, est designe par ses attributs ce dieu est repre- 
sente (thumectant" les chemins comme un voleur »; for- 
mule bizarre, mais qui s’explique par la phrase suivante : 
« Il connait les tresors ». La comparaison « comme un 
voleur •» s’applique a la decouverte et a la prise de posses- 
sion des tresors caches, et ces tresors « humectent les che- 
mins » parce qu’ils ne sent autres que le lait des vaches 
celestes, ou bien encore le Soma, coulant par les chemins 
(jui descendent du ciel sur la terre. Selon toute apparence, 
les chemins que Pushan fraye aux hommcs ont pour proto- 
types mythiques ccux qu’il a frayes aux vaches celestes, et 
aussi ceux qu’il s’est frayes a lui-meme. 

Pushan, en effet, a ete congu a I’origine, non seulement 
comme trouvant les vaches cachees, mais comme sortant lui- 
indme d’un sejour invisible, d’une « enveloppe n, vavri, X, 
5, 5 % ou il a ete longtemps retenu. C’est en ce sens quo 
j’interprete le nora de « fils de la delivrance »,vimuco napdt, 

1. L’epithete hrafirnn-codaiU « favorisant les pr^tres », cf. VI, 45, 19; 
VSlL, 3, doiinee a IV/rd, VI, 53, 8, indique bien que les interets en jeu sent 
ceux des pretres meines. Of., d’ailleurs, le vers 2. 

2. Le titre de roi » est souvent donne a Soma. Voir Grassmaiin x. v. 
rCijun. 

3. Je ne pense pas que le Soma soit dans ce passage, comme le veuicnt 
M. Roth et M. Grassmaiin, la lune au milieu des etoiles. (Voir I, p, 158.) 

4. P. 42 '.. 

5. Comme Jes autres dieux celebres dans le meme hymne. 

6. Proprement « faisant gonfler (de liquide) ». M. Grassmaiin, dans sa tra- 
duction, ne s'est pas contente d’atttmuer le sens comme dans son lexique. Il 
adopte une interpretation (oufsiichen) qui Tohlige a admettre, pour ce soul 
exemple k ma connaissance, un parfait pfpuyrf de la racine pd « garder ». 
C’est d’ailJeurs ce qu’avait fait M, Roth dans le dictionnaire de Petorsbourg. 
Quant a I’interpretation de M. Ludwig*, qui fait de pathas un ablatif, elle 
semble bien forcee. 

7. Le nom de Pushan se presente iri sous la forme pusfiaua. 
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qui lui est donne aux vers I, 42, 1 et VI, 55, 1. Le « fils de 
la delivrance » est celui pour qui la naissance est une deli- 
vrance, qui natt par une delivrance, de mdme que le « fils de 
la force » est celui qui nait par un deplo.^ment de force 
Le sens de I’exp cession peut etre precise parle rapprochement 
d’un mythe dejaetudie, celui du mlile, Agni ou Soma, sor- 
tant du sein de la mere qui tardait a I’enfanter *, Le nom de 
kdmena kTila « fait par le desir », qui est aussi donne a 
Pfishan, V^I, 49, 8 ; 58, 8 et 4, peut s’expliquer dans le mdme 
ordre d’idees. II avait ete « longtemps desire », pcut-etre 
indme « arrache par le desir », c’est-a-dire « par la priere », 
a la mere qui le rctenait. On comprend d’ailleurs que le 
« (lelivre » soit devenu « celui qui delivre », vimocana, VIII, 
4, 15-16, cf. A. V., VL 118, 3, et en particulier celui qui 
delivre ou qui trouvc les vaches. C’est ainsi que, dans 
riiyrane V, 2, rAgiii celeste, longtemps retenu par sa 
mere (vers 1 ct 2), apres qu’il a ete enfante par clle (vers 2), 
s’avance accompagried’un troupeaude vaches qui, elles-mdines, 
no sont plus retenues « parce qu’il est ne » (vers 4). 

Autre rapprochement entre Pushan et le radle cache. 
Oorame la forme terrestre, ou plus generalement la forme 
visible du male exercc uno action sur sa forme invisible 
de mdme « I’enveloppe » de Pushan a ete cherchee et trouvee 
par Agni, X, 5, 5. Pushan a lui-raeme deux formes. Tune 
brillante, I’autre «sacree)), c’est-a-dire mysterieuse ^ sombre 
rnerne, puisque, sous ces deux formes, il rappelle les deux 
jours « de couleur differente », VI, 58, 1, c’est-a-dire le jour 
et la nuit. 

Ce dernier trait con vientbien a undieu solaire, lamytholo- 
gie vedique attribuant au soleil lui-merne deux formes, Tune 
brillante, I’autre noire, I, 115, 5, Tune diurne, I’autre noc- 
turne, X, 37, 3. Les vaches que Pushan a trouvees dans le 
ciel peuvent dtre les aurores. Les chemins qu’il a frayes peu- 
vent dtre les chemins de la lumiere. Ajoutons que Piishan a 
fait avancer la roue d’or du soleil, VI, 56, 3, et qu’un dieu 


1. Voir plus haul, p. 7. 

2. Plus haul, p. 85 et suivantes. 

3. Voir plus haut, p. 89, 

4. On peut chercher une allusion a la nature mysterieuse de Pushan dans 
le premier vers de rhymne VI, 50 : Celui qui designe Pushan en I’appelant 
le inangeur de houiUio, n’in clique pas reellement Tessence dudieu.» Cf. pour 
ridee exprimee, les vers X, 85, 3 et 10. Cf aussi les passages ou le suppliant 
se defend de vouloir mepriser Pushan, I, 42, 10; 138, 4. 



qui conduit le soleil peut tres bien avoir 4te k I’origine une 
personnification de I’astre lui-memc. Au vers VI, 54, 3, la 
«roue » qui ue souffre aucun dommage, la «jante « qui ue 
chancelle pas, sont attribuees directement a Pushan. Enfln 
les fonctions de « gardien du monde * », X, 17, 3, cf. II, 40, 
1, de « surveiUant de tous les etres », III, 62, 9 ; VI, 58, 2, 
dont on charge aussi Pushan, ne sauraient dtro mieux rein- 
plies que par un representant du soleil. Elies sont conflees a 
Pushan par Savitn, X, 139, 1, cf. 2 et 3, dieu qui preside 
au cours du soleil et qui est lui-meme identifie, d’une part au 
soleil de I’autre a Pftshan, V, 81, 5 

Mais Pushan a aussi, comme dieu de I’agriculture, d’autres 
fonctions dont I’explication devra dtre plutot demandee aux 
phdnomencs meteorologiquesi Avec les gouttes du Soma qu’il 
a decouvert dans sa retraite mysterieuse il a « realise » uii 
attelage de six boeufs, et « laboure en quelque sorte le champ 
d’orgo avec des bceufs», 1,23, 13-15, c’est-a-dire, en sornme, 
qu’il a fertilise le champ avec le Soma contenu dans les eaux 
de la pluie Et en effet, il ost dit ailleurs qu’il arrose les 
champs, X, 26, 3. Le vers VI, 54, 3 parle de sa « cuve “ » en 
m6me temps que de sa roue. L’aiguillon dont il est arme, VI, 
53, 9; 58, 2, cf. 53, 5 ; 0 ; 8, suggercrait naturelloraent I’idee 
de I’eclair, meme sans I’epithete go-opara, VI, 53, 9, dont 
le sens bizarre « qui a pour chcvelure les vaches » ne pent 
s’expliquer que par allusion aux vaches do la nuee, c'ost- 
a-dirc aux eaux dont I’eclair est enveloppe, cf. IX, 71, 1. Los 
troupeaux que le mdme aiguillon procure, VI, 53, 9 no 
peuveut done etre aussi que les eaux du ciel. L’epithete 
cilhira, au vers VI, 58, 2, signifie sans doute que I’aiguilloii, 

1. Nous avons vu qu’il est aussi appele Je xualtre des etres mobiles et im- 
mobiles, I, 89, 5. 

2, Voir III, p. 50. 

8. Cf. encore le vers VI, 48, 17, oil Pushan parait etre invoque contre 
celui qui saisit par lo cou a I’oiseau-soleil », c’e.st-a-dire contre le demon qui 
derobe Tastre du jour. Ici, d’ailleurs, si Pushan joue le role d'un dieu solaire, 
il n’en est pas moins formoliement distingue du soleil lui-meme. Il en est de 
m^rne au vers VI, 58, uii il est represente sur des iiavires qui traversent 
ia mer (celeste), allant en message aupres (cf. I, 44, 12) du soleil. 

4. Voir plus haul, p. 422. 

5. Cf. les vers suivants sur les eaux (lG-2;ij, au milieu desquelles est 
Vamvita (19). 

6. Au vers VI, 48, 18, il est lui-meme compare a une outre pleine, VI, 48, 18. 
Mais on peut entendre simplement par la qu’il est le dispensateur de tous les 
biens. Cf. encore VI, 55, 3. 

7. Je crois qu’on peut donner ce sens a Tepitbete parusddhanl. Cf. pour le • 
sens de sdclh^ III, 1, 23. 
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c’est-a-dire Teclair est « detache », cf. V, 85, 8 ; VII, 71, 5, 

« delivre de I’enveloppe de lanuee », et, en efFet,il est alors 
brandi par Pdshan. C’est sans doute encore I’eclair qui est 
ropresente commeune haclie d’or dans les mains du dieu, I, 
42, 6. 

Voici maintenant d’autres traits qui montrerontl’insuffi- 
sance, non seulement de I’interpretation solaire, iriais de 
toute interpretation pureraent naturaliste du personnage de 
PAshan.' 

Air v'ers VII, 36, 8, Pushan est invoque en compagnio 
d’une deesse du culte, Aramati^ et compare a I'homme qui 
se distingue dans le vidalha, c’est-a-dire dans I’assemblee du 
sacrifice. Ailleurs, X, 26, 5, nous avons mieux qu’un rap- 
prochement et qu’une comparaison : Pushan est appele for- 
raellement « le rishi etabli par Mauu^ ». Au vers suivant, il ■ 
est represente tissant et faisant briller « Ic vetement de 
hrebis », c’est-a-dire evidemment * le tamis a clarifier le 
Soma ; en ineme temps, il est appele le maitre du « brillant », 
c’cst-a-dire du Soma, et de la « brillante qui pense », c’cst-a- 
dire de la priere. Dans le passage deja cite oil il est re- 
presente trouvant le Soma cache, I, 23, 13-14, I’epithete 
du Soma, cilm-barhis, « coulant siir un gazon eclatant », 
eveillait deja I’idee d’un sacrifice. Je crois aussi qu’au vers 
VI, 49, 8, la formule abhij dna\ arkam, « il a atteint 
riiymne », signifie qu’il a su trouver la meilleuro priere, cf. 
VIII, 4, 6; X, 31, 3 et passim. Et en effet, il est I’inspii a- 
teur de la priere, I, 89, 5; II, 40, 6, \cf., VI, 53, 8 ; X, 26, 
4, et, those curieuse, au vers IX, 88, 3, c’est a lui qu’on 
compare Soma en attribuant la meme fonction au dieu- 
breuvage, c’est-a-dirc a celui de tous les dieux auquel elle 


1. Voir 1, p. 820. 

2. 11 se pourrait que le nom meine de Pushan fut emprunle a ce my the. 
Les ilishis uuL il est vrai^ raltache. ce nom a la racine (uourrir), comme 
le prouve le rapprochement de puahiiy au vers X, 26, 7, de posha^ au vers 
II, 40, 4. (.cL 111, p* 40j. Mais d’oii viendrait Vii long? La pretendue racine 
push push dll DhiUu-pu^ha est sans doute un postulat des grainmairiens 
indigenes. Notre mot iVaurait-il pas ete forme de pu « claritiei* (le ISoina) » 
avec un suffixe san,, qui donne, il est vrai, pluLot des mots neutres, 
girshfui, mais qui, sous la forme sani, a donne pamhani « qui traverse » et 
car sham a actif « ? 

3. M. Grassmann comprend que Pushan tisse ie vetement des brebis, 
c’est-a-dire pare les hrebis de Jeur laine, en qualite de dieu de Tagriculture. 
La simpliciie de cette traduction peut seduire a premiere vue, Mais ce n’est 
pas la le tour ordinaire de la peiisee vedique. Le contexte d’ailleurs, eL tous 
les vers precedents confirment moa interpretation. 
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semble le mieux convenir. Les ^pith^tes qu’il regoit au vers 
VI, 48, 19, << superieur aux mortels et semblable aux dieux », 
peuvent s’expliquer aussi dans I’ordre des idees liturgiques : 
elles appartiendnaient de droit a un personnage qui, comme 
Agni et Soma, occuperait une situation intermediate entre 
les homraes et les dieux. 

On sait d’ailleurs que les dieux du sacrifice peuvent exercer 
leurs fonctions dans le ciel. Dans le vers deja cite ou Pfishan 
est appele le rishi etabli par Manu, X, 26, 5, il recoit en outre 
la qualification de pralyardhir yajndndnt, qu’on peut entendre 
en ce sens qu’il repond aux sacrifices terrestres par des 
sacrifices celestes*. Tel doit etre au moins la signification du 
terme abhyardha-yajvan^, qui lui est appliqu4 dans un vers, 
VI, 50, 5, ou il est nomme avec les Maruts, les ministres 
par excellence du sacrifice offert dans le ciel a Indra. Au 
vers VI, 17, 11, Piishan figure encore avec les memes dieux 
et avec Vishnu au nombro des preparateurs celestes du Soma. 
Ailleurs, il est associe a d’autres sacrificateurs mythiques, 
les ffibhus. III, 54, 12. 

Ce n’est pas seulement par ses attributs liturgiques que 
Pushan semble assimild a Agni ou a Soma. Nous lisons au 
vers VI, 58, 2, qu’il se trouve dans tous les etres ® ; parle- 
rait-on autrement, soit du feu propreraent dit, soit du feu 
iiquide ? On dit de lui, VI, 58, 4, dans les mdmes termes que 
d’Agni, III, I, 3, qu’il est apparente a la fois au ciel et a la 
terre. Cette formule pourrait, il est vrai, s’enteridre simple- 
meht en ce sens qu’il est, comme tous les dieux, le fils du ciel 
et de la terre*. Mais le vers X, 17, 6 est plus explicite : 
a Piislian est ne sur le chemin qui part du ciel et sur le che- 
miii qui part de la terre. » En d’autres termes, Pushan nail 
dans le ciel pour descendre sur la terre, et sur la terre pour 
monter au ciel. La suite du meme vers ne peut guere laisser 
de doute sur I’exactitude de cette interpretation : « Il so 
dirige vers les deux demeures qui lui sont tres chores, allant 

1. Le moi pratyardhi parait signifier proprement « qui faitl'autre moitie, 
le pendant », (cf. X, 1, 5). 

2. Proprement u sacriticateur qui fait une moitie », ou u qui est d’uii 
cote (par opposition k un autre cote) ». Ce ne peut guere dtre par liasariJ 
que deux termes analogues, dont le premier n’a eUi releve que dans un seul 
autre passage, et I’autre est uu auaE dpYjpevov, se trouvent tous deux dans les 
hymnes, d’ailleurs si peu nombreux, adresses a Piishan. 

3. Ou « dans tous les mondes ». Mais ce sera toujours Tubiquite. 

4. Inversement, PQshan est appele, en corapagnie de Soma, le pere du. 
ciel et do la terre, II, 40, 1. Cf. plus haut, p. 5, 22 et 1«2. 
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et venant, lui qui les connait. » P&shan sert ici, comme Agai 
et Soma, d’interra^diaire entre le ciel et la terre. Deux des 
vers precedents (3 et 4) lui assignent le r61e de psycho- , 
pompe, qui nous a paru appartenir essentidllement a Agni‘ et 
a Soma et dans le vers 3, Agni ® partage eh offet ee role, 
avec lui. 

Mais c’est surtout avec le personnage de Soma que celui 
de Pushan a d’etroites relations. On a vu tout a I’heure que 
Pushan accomplit le sacrifice du Soma^, qu’il trouve le Soma 
cache et le repand sur la terre pour la feconder^ Or on salt 
aussi que les sacrificateurs mythiques du Soma, ou les per- 
sonnages qui le decouvrent et le communiquent aux hommes, 
representent souvent le Soma lui-meme. Rappelons encore 
des observations qui ont ete presentees deja dans d’autres 
parties de ce livre. Nous avons identifie a Soma le taureau 
celebro dans I’hymne X, 102, et nous avons remarque que 
deux epithetes de ce taureau, kapardin et ashtruvin, fai- 
saient songer a Pushan®, qui regoit la premiere aux vers VI. 
55, 2 et IX, G7, 11, et que les vers VI, 53, 9, 58, 2, repre- 
sentent arme de I’aiguilion, ashird'. Le second rapproche- 
ment est d’autant plus significatif que I’attribution de I’epi- 
tliete ashtrdvin « qui a » c’est-a-dire « qui porte raiguillon**)> 
a un taureau, constitue un paradoxe mythique dont I’expli- 
cation ne peut guere etre cherchee que dans I’identification 
du taureau a une autre forme de Soma ayant pour attribut 
Taiguillon. L'attelage de boucs attribue a I^ushan, VI, 55, 
0; 57, 3; X, 26, 8, et qui vaut a ce dieu I’epithete a/dcua” 

« qui a pour chevaux des boucs »,; a ete aussi rapproche 
deja du bouc qui precede, et semble conduire le cheval du sa- 
crifice, I, 162, 2 et 3; 163, 12, assimile lui-meme a Soma*®. 
Enfin nous avons reconnu dans I’wamitie du vent », vdtdpya. 


Voir I, p. 79 et suivantes. 

2. JbicLf p. 101 et suivantes. 

3. Au vers X, 59^ 7, c'est Soma qui est rapproche de Pushan dans un pas- 
sage oil on leur redemande la vie, a pen pres comme aux deux messagers de 
Yama, le dieu de la mort, X, 12. 

4 . Voir ci-dessus, p. 425. 

5. Page 42 'i. 

6. Page 282. 

7. Voir ci-dessus, p. 421, note 1. 

8. Page 281 et note 5. 

9. Voir Grassmann, s. v. 

10. I, p. 273. 
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un autre trait commun aux mythes de Soma* et de Pushan, 
X, 26, 2*. 

Ajoutons maintenant que Soma, comraePiishan, est le gar- 
dien des trpupeaui, X, 25, 6, et retrouve les objets perdus, 
VIlI, 65, 6. Le passage on Soma estcompare a Pushan comme 
inspirateur de la, priere, IX, 88, 3, a ete deja cite. Inverse- 
ment, Pushan, que nous avons vu feconder les champs avec 
les gouttes duSoma celeste, est compare ailleurs au breuvage 
divin, quand il arrosc la terre, X, 26. 3. Enfin, non seule- 
raent Piishan est appelelui-mSme une « richesse », VIII, 31, 11 
que dispensentles dieux, I, 23, 8 ; mais, sous le double nom 
de « richesse» et de Pushan, il est formellement identifie a 
Soma, au vers 7 de I’hymne IX, 101, et dans un autre hymne 
a Soma, IX, 81, 4, il recoit I’epitliMe consacree a ce dieu, 
pavamdna « qui se clarifte 

Cos derniers passages ne sent ccpendant pas les meilleurs 
arguments en favenr de I’identiflcation de Pushan a Soma, 
On pourrait les expliquer par une assimilation passag(h’e 
sans les nombreux traits de ressemblance qu’offrent les deux 
mythes., Le plus frappant de tous, a mon avis, est I’union de 
I’un et do I’autre dieu avec Sfiryii. C’est seulement dans le 
chapitre suivant, consacre aux Aevins, que nous etudierons 
le mariage de Soma avec Suryii, dans lequel les Aevins jouent 
le r61c de paranymphes. Mais nous devons constater des 
maintenant que Pushan joue dans ce mythe le role d’un sub- 
stitut de Somg., La formuledu vers VI, 58, 4, d’apres laquelle 
Pushan a ete « donne » par les dieux a Surya, eveille I’idee 
d’une naissance plutot que d’un mariage*. Mais Pushan est 
I’amant de sa mere, VI, 55, 5: Sury.a pourrait done etre 
I'epouse aussi bien que la mere de Pushan, Elle ne differo 
sans doute pas nonplus de la soeur ^ a laquelle Pushan s’unit 

1. I, p. ni, note 1. 

^1. Il n'est pas inutile de remarquer qu’au vers suivant, Pushan est com- 
pare a Soma. (Voir encore Jes vers 4-6 du ineme hymne.) 

3, C'est seulement jiar la comparaison du second passaj,^e que le premier 
prend toute son importance. Celui-ci, en effet, s’il avait ete isole, aurait pu 
s'expliquer par une as.8imilation purement metaphorique de Soma a Pushan- 
Je crois inuiile de discuter la traduction de M. Grassmann qui modifie arbi- 
traireinent le sens consacre, et du mot pushan^ et du mot pavamdna, 

4. Of., par exemple, I, 116, 13 et 117, 24. 

6. Ct'. le vers IX, 96, 22, oil la formule « Soma va vers la soeur de son 
"' ami )) pourrait s^expiiquer par la combinaison des trois idees suivantes : 
Pushan, frere de Surya ; Soma, amant de Siirya; Soma et Pushan, for- 
mant un couple d’amis. (Voii ci-dessous, p. 430) 
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egaiement, VI, 55, 4 et 5. Les Acvins ont |oue dans le mariage 
de Pushan avec Siirja, I, 184, 3, cf. 181, 9*, comlnae dans 
celui de Soma avec la meme deesse. II est d’autant ^Ius na? 
turel de croire que les deux ceremonieS n’en fdn|.q^ 
qu’elles semblent, enefiFet, confonducs dans Thyinne X, 85, 
sur le mariage de Surya.. Au vers 9 de cette hymne, le 
fiance recoit le nom de Soma , et les Acvins ont les fonc- 
tions de paranymphes, vara,. Au Vers 14, rappelant ^galc- 
ment la participation des Acvins au mariage de Surya, les 
mots ((Pushan vous a ehoisis, avviwitayi doivent sans doute 
etre entendus en ce sons qu’il les a ehoisis pour r(5mplir les 
memes fonctions®. C’est encore comme epoux de Siirya quo. 
Pushan joue, ainsi que Soma, un role dans les mythes du' 
mariage X, 85, iiO et 37, cf. 40 (cf. aussi IX, 67, 10-12). 

Nous avons vu Indra partager son dpouse Indraui, repre- 
sentant la priere, avec Soma designe par le nom de 
Vrishakapi *. Le vers I, 82, 0 fait pciit-etre allusion a une 
relation analogue entre los trois personnages d’Indra, de 
I’iipouse d’Indra, non autreraent designee, et de Pushan. 
Nous verrons, d’ailleurs, que Tune des formes de Surya 
elle-meme est la priere. 

Co toxtc n’est pas le seal qui dtaldisso une relation entre 
Pushan et Indra. Pushan, (( IVerc » d’Indra, VI, 55, 5, 
est invoque avec lui dans Thymne VI, 57, et dans plusieiirs 
passages d’autres hymuos. Ill, 52, 7; VII, 35, 1-'. II est 
I’ami, (( I’allie » avec l(;quel Indra frappe les Vritras, VI, 
56, 2, et e’est en sa conipagnie quo celui-ci a fait coulor los 
eaux du ciel, VI, 57, 4. Puslian doit sans doute a son 
alliance ordinaire avec Indra les attributs guerriers qu’on 
lui assigne implicitement en invoquant son aide dans los 
combats, VI, 48, 19, cf. I, 42, 2-4; 138, 2; VI, 53, 4. 

Cette alliance s’oxplique d’ailleurs naturellcrnent par 
I’idcntification de Pushan a Soma, ou, ce qui revient au 
memo, a un preparateur celeste du Soma. En fait, au 

1. C/e.si peut-etre ptdur cola qu'ils sont, dans d’aiitres pii.s.s3,!:res encore, 
rajiproches de lui, 1, ISO, 10; II, .‘U, 4; Vlll, 27, 8; X, il.l, il. Voir encore, 
dans riiymno X, 17, ririvocation ii Pushan (vers 3), suivanl inunodiatornont - 
la luention du mariaj^e de la tUle de Tvashfri (p. 31S) et Vie I » naissanco 
des Acvins. Cf. eiifin repithete, trailleurs obscure, pusitaryi)., rlonnee aux,- 
Acvins, X, 106, :>. 

t. Proprement : II les a ehoisis pour « ses pereso, putrnYi piloroN, 

3. Cf. plus has, p. 402 et 403, 

4. P. 271. 

3. Cf. I, 142, 12; VIII, 4, 15. 
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vers VI, 17, fll; ^ Soma prepare par PAshan, eh com- 
pagnie -de Vish/iii It des Maruts, est expressement destine 
a ^ ^ 

SomI lui'-'lnAme forme avec PAshan un couple invoque 
dans rhymne II, 40 en termes magnifiques \ Tous les deux, 
en naissant, dissipent les teuiebres, et concourent ensemble 
aux oeuvres dTndra (vers 2). Le char « a sept roues » et 
c( a cinq rt'^nes », qu’ils mettent en mouvement, est <c attcle 
par la pensee » (vers 3), et represente le sacrifice univcr- 
sel. PAslian qui, comme nous I’avons vu repond aux 
sacrifices de la terre par ceux du ciel, peut representer 
dans le couple le Soma celeste oppose au Soma terrestre . 
Cependant, le vers 4, d’apres lequel run des deux person- 
nagcs a son sejour « bien Jiaut dans le ciel » et Tautre 
« sur la terre et dans /'atmosphere » , suggere plutot une 
opposition du Soma cache et du Soma inauifeste dans 
Tespace visible. C'est dans cet ordre d’idees que nous 
avous explique ci-dessiis'^ le nom de « fils de la delivrance )> 
donnd a Pushan. Ce dernier pourrait etro aussi oppose en 
qualite de Soma-soleil au Soma de ratraosphere et de la 
terre, au breuvage divin qui tombe du nuago. 

1. Voir particulieremeiU Jes vers I et 5, 
i. P.42t>. 

3. P. 4-22. 



CHAPITRE V 


LES AGVINS 


SECTION PREMIERE 

L’ACTION DES ACVINS SUR LES PHENOMENES NATURELS 


Les (ieux divinites auxquelles sera consacre ce chapilre 
rcgoiveiit, tautOt le nom d’Aevius, taiilot celui de Nasatyas, 
assez souvent Tuii ct I’autre a la fois. Le second ne pout etre 
considdre comme uric simple epithete, puisqu’il suffit a les 
designer dans un grand n ombre de passages, I, 20, 3; 173, 
4; IV, 14, 1 ; 37, 8; V, 40, 2; VI, ll/l;50, 10; VII. 30, 
4; VIII, 19, 16; 25, 10; 90, 7; IX, 88, 3; X, 01, 15. Nous 
cliorcherons a determiner le sens de i’un et de I’autre quand 
nous arriverons a Tetude des mytlies qui paraissent on 
fournir 1’ explication 

Dans roi’dre des plienomenes naturels, les A?.vms sem- 
bleiit etre avant tout des divinites matinales , usrd, II, 
39, 3; VI, 62, 1 ; VII. 74, 1, prdtarydvdnd, V, 77, 1, qui 
attellent de bonne heure, I, 22, 1, dont les chevaux et les 
chars s’elancent au lever de I’aurore et dissipent I’obscurite, 
IN, 45, 2, dont le char atfele, X, 41, 2, et partant de bonne 
heure chaque jour, X, 40, 1, cf. VII, 71, 4, recoit I’epithete 
curieuse aham-purvah « je suis le premier)), I, 181, 3. 
Aussi ces dieux qui « partent de bonne heure » doivent-ils 
etre, d’apres le vers V, 77, 1, lionores « les premiers )>. Ils 
sont invoques au lever de Tauroi’e, I, 118, 11; 184, 1 ; III, 
58, 4; VII, 71, 3; X, 41, I. Sans doute ccs dernieres cita- 

i. P. 160 et p. 507. 



tions sont peiiearacteristiques, le lever du jour etant I’hcure 
du sacrifice ^b^r tous les dieux, qui regoivent aussi 
d’aiUbu!l?s Y e]i\ih.kie usharbudh, « s’eveillant le matin* ». Nous 
lisons dans un hymne aux AcvinS que ce couple apparalt au 
moment de la naissance de ceux qui ont droit au sacrifice, 
VI, 63, 5, c’est-a-dire des dieux en general. II n’en est pas 
moins vrai que les Acvins sont avec I’aurore dans une rela- 
lation plus etroite qu’aucuti autre dieu ou groupc de dieux. 
Le lever de Taurore est souvent decrit dans les hyranes qui 
leur sont adresses, I, 46, 1 ; VII, 71, 1 ; 72, 3; VIII, 62, 1C. 
Le tableau est complet quand le poete y ajoute le feu qui 
s’allume et le soleil qui se leve, comrne dans ce vers : I, 157, 
1. tt Agni s’ est eveille sur la terre ; le soleil se leve; la 
grande aurore brillante a resplendi dans tout son eclat; vous 
avez, 6 Acvins, attele votre char pour vous mettre en route; 
le dieu Savitri a remis en mouvement tous les iH,res mobiles. » 
La triple mention du feu du sacrifice, de I’aurorc et des 
Acvins ainsi rapproches est frequcnte, IV, 13, 1 ; 14, 1 ; V, 
75,9; 76, 1; VII, 67, 2 et 3; 72,4; X, 35, 6, cf. I, 
44, 8 et 14; 181, 9; HI, 20, 1 et 5 ; 58, 1 ; VII, 44, 1 ; X, 
64, 3. Aux vers I, 44, 2 ; V, 51 8, Agni est « accompagne » 
des Acvins et de I’aurore, comrae au vers VIII, 35, 1, les 
Alvins sont accompagnes do I’aurore et du soleil. II est dit 
encore oxpresseinent aux vers I, 180, 1 ; 183, 2; VIII, 5, 2, 
que les Aqvins accompagncnt, sacelhe, I’auroi'e ou la fille du 
ciel. Ilssemblent etre d’ailleurs tantot precedes, I, 34, 10, et 
tantot suivis par elle, I, 46, 14. L’expression la plus signi- 
ficative est la qualification d’ « amie des Acvins » donnee 
a I’aurorc, IV, 52, 2 et 3. Je n’insisterai pas sur les epithetes 
qui rappellent la nature lumineuse de nos divinites, comrne 
hiranyayarlani « aux chemins d’or » et plusieurs autres; mais 
je ne releverai parmi les epitliMes de leur char, dont toutcs 
les parties sont d’or, VllI, 5, 28 ; 22, 5, cf. I, 139. 4, colies 
de hiranyalmc, V, 77, 3, etde siiryalvac, I, 47, 9 ; VIII, 8, 
2, signifiaut, la premiere « qui a une pmu, une enveloppe 
d’or V, la secondc « ipii a pour enveloppe le soleil ». Elies 
sont equivalentes ;i une expression du vers VII, 69, 5, d’apres 
laquelle le char de Acvins « se I’ovet des aurores ». La 
« splendeurdes Alvins ». acvini rdt, comprise au v'^ers V, 46, 
8, dans une enumeration de femmes divines, a cote des 


. Vuir Grassmann, Wvcrtcrbuohy a. 
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epouses d’Indra, d’Agni, deVaruna, est peut-Stre une per- 
sonnification de I’aurore *. II est inutile d’ajouter que les 
Alvins donnent la lumiere, I, 182, 3, et delivrent de 
I’obscurite, I, 46, 6. ’ 

Mais les attributs solaires des Acvins ne doivent pas nous 
faire negliger leurs attributs meteorologiques. Leur char, ce 
char qui se revdt des aurores, regoit aussi i’epithete sahmra- 
nirnij, VIII, 8, 11 et 14, signifiant « qui a mille vetements ». 
Au nombre de ces « vetements » on pent compter, apres les 
aurores, les eaux du ciel. Les Acvins, en effet, traversent la 
mer, I, 30, 18; V, 73, 8, et les rivieres, I, 46, 8, du ciel, 
cf. I, 180, 1; IV, 43,5 etO. Aussideur char est-il parfois, 
comme nous le verrons, transforme en un navire L Les oiseaux 
qui leur servent d’attelagc^ sont appeles, au vers IV, 45, 4, 
des flamants qui nagent dans I’eau. Les rivieres cfilostes sont 
elles-memes considerees comme leurs chars ou leurs attc- 
lages : c’est I’idee qui est exprimee aux vers V, 75, 2 et VIII, 
26, 18, par le compose sindliu-vdham et par une expression 
deja citee^, « la riviere qui vous cliarrie le mieux ». 

Les Agvins ne se borncnt pas a traverser les eaux du ciel : 
ils les font couler. Nous lisons, en effet, qudls mettent en 
mouvement les eaux, I, 157, 5, que, pour eux, le nuage se 
gonfle, I, 181, 8, qu’ils font pleuvoir les rivieres (celestes), 
VIII, 5, 21, qu’ils font couler la riviere savoureuse, inepui- 
sable, I, 112, 9, qu’ils remplissent la Rasa (riviere mjthique) 
de torrents d’eau, I, 112, 12; cf. 1, 180, 5 ; 181, 1 et 6. Les 
m4mes fonctions leur sont encore attribuecs cn d’autres 
termes : ils arrosent les paturages de « beurre », VIII, 5, 6, 
ct de « liqueur », I, 157, 2; leurs roues sont degouttantes, I, 
139, 3 ; 180, 1, de liqueur ; ils sont les « maitres des gouttes », 
VIII, 8, 16. Ils recorapensent le sacrifice par le don de la 
liqueur % I, 34, 3; 47, 4, cf. VIII, 10, 2, et ils le font avec 
leur fouet« qui donne la liqueur », I, 22, 3; 157, 4. Le dernier 
trait devient parfaitement clair par la comparaison du vers 
V, 83, 3, ou Parjanya, faisant apparaitre les messagers de 
la pluie, » est compare a « un cocker qui frappe ses chevaux 
avec le fouet ». II faut encore remarquer les passages d’apres 

1. On pourrait etre aussi tente de Tidentifier k Suryii. (Voir p. 486.) 

2. Au vers 1, 46, 8, il parait muni d’un aviron. 

3. Voir p. 4^1 2. 

4. Plus haut, p, 287. 

Litteralement : u Ils melent la liqueur au sacrifice, w (Voir plus haul, 
p. 261 et note 2.) 

IlERGAiGNE. la Ikligioii vediqite, IL 28 
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lesquels le char des Acvins est plein de la mSme liqueur, 
I, 182, 2, qu’il transporte X, 41, 2, et qui y est ddposee dans 
une outre S IV, 45, 3; VIll, 5, 19. Aussi les Aqvins re- 
coiveut-ils I’epithete IV, 43, 4;V, 75, 1; VII, 67, 

4et 7; 71, 2, qui n’est appliqiiee, en outre, qu’aux plantes 
et aux vaches, I, 90, 6 et 8, et qui signifie par consequent 
« donnant la liqueur®. Sans doute leterme madhu « liqueur » 
implique I’idee du Soma, mais du Soma mele aux eaux du ciel. 
Ce sont pcut-Mre ces eaux unies au Soma celeste qui re- 
coivent au vers IX, 86, 4, en meme temps que I’epithete 
« divines », celle d'dcvini, c’est-a-dire « donnees par les 
Acvins ». Nous aurons a signaler encore, dans le detail des 
mythes qui composent la legende des Agvins, d’autres allu- 
sions a leurs fonctions meteorologiques. 


SECTION II 

CABACTERE PROPRE DES ACVINS 


Que leur action s’exerce sur les phenomenes de I’orage 
ou sur ceux du lever du jour, les Acvins sont des dieux 
essentiellement secourables?. Eu cela, ils peuvent etre com- 
pares a Indra. Comme lui, ils sont toujours propices a leurs 
suppliants, et les hyranes qu'on leur adresse sont presque 
uniquement consacres a celebrer leui’s bienfaits. II y a tou- 
tefois,entre eux et le dieu guerrier, une difference qu’il im- 
porte de mettre immediatement en luraiere. Dans les oeuvres 
qu’ils accoraplissent ainsi au profit de leurs proteges res- 
pectifs, tandis qu’Indra garde ordinairement son caractere 
belliqueux, les Acvins, au contraire, jouent presque toujours 
un role exclusivement pacifique. Les secours du premier 
"s’adressent le plus souvent a des combattants, ceux du couple 

1. Ai nsi peut s’explitjuer, sans riiypotheso d’liri sens particulier pour le 
rriot t( 1co(,'a d, signifiant ordinairement a cuve u ou « lonneau I’eniploi qui 
est fait (ie ce mot dans la deKCrjj)i,ioii du char des Acvins, VJII, 9 : X 
85, 7 (el do-s chars des Maruts, I, 87, 2; YJII, sJO, 8, de Piishan, VJ, 
54, 3). Sur le vers IV, 45,1, oil il est pareillement question d’une outre, 
voir p. 502. 

2. Au vers IX, 88, 3, le poete ne croit pouvoir mieux faire pour louer la 
boute de Soma que de le comparer aux Nasatyas. 
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sont prodigues a des infiruies et a des victiines de toute 
espece. Indra sauve celui qui Timplore en triomphant de son 
cnrierni; los AQvinsyiennent en aide a I’opprime sans s’atta- 
quer a I’opprosseur. L’uu est un allie dans les combats, les 
autres sont des sauveteurs ou des inedccins. • 

Hatons-nous d’ajouter que cettc opposition n’a rien d’ab- 
solu. Nous verronsplus loin qu'ludra joue quelquefois un r61e 
pacilique, analogue a celui qui vient d’dtre assigne aux 
Agvins. De leur cote, ccux-ci peuvent etre con§us avec des 
attributs gucrriers. On les prie de trapper les ennemis, VIII, 
35, 12, cf. 1, 116, 21 ; 157, 4; 182, 4; VI, 62, 10; on im- 
plore leur secours dans les combats, I, 157, 2. Ils viennent 
en aide a celui qui combat pour les vaches, I, 1 12, 22, et 
generalement aux combattants, I, 112, 17; 119, 3; VIII, 9, 
13. Leurs ennemis, comuie ceux d 'India, sont surtout des 
demons, designes par les noms de rakslias, VI, 63, 10 ; VIII, 
35, 16, dejoant, I, 184,2, de un't/a, VIII, 9, 4. Les Acvins 
recoivent I’epithete vrilrahantaind « grands tueurs de 
Witras », VIII, 8, 22. Aussi apportent-ils a leurs serviteurs 
les biens, les breuvages enleves aux demons, isho cfimh, VIII, 
5, 31. Ils feiulent, I, 116, 20, ils travevsent en vainqueurs, 
I, 117, 16; VI, 62, 7; X, 39,' 13, la montagne celeste; 
ils ouvrent i’etable aux sept « bouches », X, 40, 8, lesportes 
de I’etable solide et pleinede vaches, VI, 62, 11. Toutes ces 
expressions rapfiellent le combat d’lndra pour la conquete 
des vaches celestes ‘. Des exploits analogues aux siens ont 
ete accomplis par les Aqvins au profit d’.Vtithigva, de Divo- 
dasa et do Trasadasvu, qu’ils ont aides, les deu.x premiers a 
frapper Cambara, le troisieme a fendre des forteresses ap- 
partenant pcut-etre au meme demon, I, 112, 14. 

Mais les traits de cc genre sont relativement peu nom- 
breux dans la legendc des Agvins. Lesprincipaux details de 
cettelegende se resurnent, au contraire, parfaitement dans des 
formules tclles que celle-ci : X, 40, 8. « Vous protegez celui 
qui est amaigri, celui qui est gisant,... la veuve. » —1, 117, 
19. « Vous redresscz celui qui e.st ostropie ». — I, 112, 8. 
a Vous secourez I’exiie, vous I'aiti'S que I’aveugle voie et que le 
boiteux niarche.» — X, 39, 3. « Vous dtes le lot do la vieille fide, 

1, D’lqtros le vers I, 117, r>, ils ont, comrne il arrive si souvent a Indra, 
associe ii leur oeiivro un de leurs proteges, Kakshivat : il s’agissait, d’apres 
le second hemistiche, de laix'e couler du sabot du cheval niytUi(p.ie cent cru- 
ches de liqueur. 
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vous secourez celui qui manque de vitesse, celui qui est le 
dernier; vous guerissez I’aveugle et celui qui est amaigri; 
on vous appelle les medecins de toutes les fractures. » 

Cette qualification de medecins est celle qui revient le 
•plus souvent dans les hymnes aux Agvins, avec Tindication 
des <( remedes » appliques par eux aux mauxde toute sorte. 
Les Alvins sent des medecins bienfaisants, VIII, 75, 1 ; X, 
39, 5, des medecins divins, VIII, 18, 8 ; ils sont des medecins 
qui out des remedes, 1, 157, 6, proches et lointains, VIII, 9, 
15, de triples remedes, dans le ciel, sur la terre, dans les 
eaux, I, 34, 6, et ils guerissent ce qui est malade, VIII, 22, 
10, cf. 9, 6. Au vers I, 89, 4, dans une enumeration des 
differentes sources de remedes, le poete, apres avoir nomme 
le vent, la terre, le ciel, les pierres a presser le Soma, 
n’a garde d’oublier les Acvins, les medecins par excellence. 
Nousaurons, ilestvrai, a reconnaitre plus tard daiU Rudra 
un autre medecin divin Mais si Rudra guerit, il ffappe 
aussi^, et entre lui et les Agvins il y a cette difference 
essentielle que les Agvins sont exclusivement bienfaisants 
Ce sont done des recits de guerisons, et plus generale- 
ment de miracles accomplis par les Agvins en faveur de 
leurs proteges, qui remplissent la legendedont nous alloiis 
entreprendre Tetude. Ces proteges sont le plus souvent no- 
minativement designes, en sorte que I’liistoire de chacun 
d’eux forme un mytlie particulier dans rensemble du mythe 
des Acvins. 

1 , III, p. 32. Est-ce celte ressemblance entre Rudra et les Arvins qui a 
fait donner souvent son nom a ceux-ci, I, 158, i ; II, 41, 7; V, 73, 8; 75, 3; 
VIII, 22, 14; 26, 5; X, 93, 7? Cf. encore Jes epithetes raudrd, X, 61, 15 et 
rudra-vartanl (Gr,, s. u.) «i suivant le chemin de Rudra? » et le rapproche- 
ment de Rudra et des Acvins au vers YII, 40, 5. Au vers 3 Thymme V, 41 

V aux Acvins, rAsura du ciel peut etre aussi Rudra (voir III, p. 34), 

2. Ill, p. 33. 

8 . L'opposition est peut-etre indiquee au vers I, 180, 8. Voir III, p.33, in 
fine. 
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SECTION III 

LES PROT^G^S DES ALVINS 


'I*'’. — Considerations cEnErales. — Noms divers. 


Les proteges des Agvins regoivent pour la plupart la qua- 
lification de rishis, de chantres, de prdtres*. Mais ce n’est 
pas pour nous une raison de reconnaitre en eux des person- 
nages reels. Si quelques-uns ont vraiment existe, leurs aven- 
tures n’en sont pas raoins du domaine de la mythologie. Je 
dirai plus : elles interesscraient encore notre etude si la 
legende elle-m4me avait, en ce qui concerne ces person- 
nages, un fondement historique. Le fait reel d’une guerison 
ou d’une delivrance iiiesperee n’aurait, en tout cas, ete attri- 
bue al’intervention des Acvins qu’on vertu de la preexistence 
de mythes relatifs a des guerisoris ou a des delivrances Le 
recit de ce fait aurait, suivant unc loi deja reconnue plus 
haut®, revfitu la forme mjtliologique consacree et pourrait 
^tre a bon droit considere par le mythologue comme un 
nouvel exemplaire du mjthe lui-raeme. Mais, dans la plupart 
des legendes qui nous ont ete conservees avec des details 
suffisamment circonstancies, nous trouverons des raisons 
assez fortes de croire au caractere mythique, absolu et ori- 
ginaire, tant du personnage quo de ses aventures. 

Nous pourrons aussi preciser ce caractere et appuyer 
I’identification de nos heros a Agni et a Soma*, sur des rai- 

1. Le suppliant des Acvins est une premiere Ibis sous le nom d’Aucija, I, 
9, une secoiide Ibis sans nom propre, X, 40, 6, concu comme une 

abeille qui bourdoniie a leur oreille, et qui leur apporte son miel. Mais ce 
miel u'est sans doute autre que la priere ou le Soma. Si la formula du 
vers I, 112, 21 sigtiilie reellement uYous portez un doux miel aux abeilles n, 
il est possible que les abeilles y designent aussi les pretres, reccvant le 
miel celeste eii echange du leur. De Pabeille on peut rapprocher la « fourmi 
qui a bu I, 112, 15, et que secourcnt aussi les Acvins : le lireuvage etait 
apparemment le Soma, et le buveur de Soma, represente par la fourmi, est 
encore le pretre. 

2. Les suppliants des Acvins leur demandent, comme aux autres dieux 
d’ailleurs, de faire pour eux ce qu'ils ont fait pour les anciens /Lshis, 
VIII, 8, 6, et CM general pour Jeurs anciens suppliants, cf. Ill, o8, 6. 

3. P. 300. 

4. On pourrait aussi songer, du moins pour quelques mythes, k une expli- 
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sons directes, pour le plus grand nombre^ et sur une infe- 
rence analogique pour les autres. Les raisons directos seront 
taritot le nom, tan tot quelque trait particulier, tautot enfin 
une argumentation qu’il serait fastidieux de repeter chaqne 
fois que I’occasion s’en presentera, qui est egaloment appli- 
cable aux proteges cl’Indra et jx ceux des Acvins, et qu’il 
suffira d’indiquer ici, une fois pour toutes : la reunion, dans 
le meme personnage mythiquej d’attributs sacerdotaux et 
d’attributs empruntes au soleil ou a I’eclair, trouve son expli- 
cation la plus simple et la plus complete dans I’identification 
de ce personnage avec I’un des dieux qui sont a la fois des 
pr4tres et des representants du soleil et de I’eclair, c’est- 
a-dire avec Agni ou avec Soma. 

II y a, en outre, un argument general, et en quelque sorte 
(I priori en faveur de I'identification des differents lieros de 
la legende des Acvins, soit a Agni, soit a Soma. C’est celui 
qu’on peut tirer du role qu’Agni et Soma ou les pbenomeucs 
qu’ils represeiitent jouent, sous leurs noms vulgaires, dans 
les hymnes adx'esses aux Aqvins, des relations constatees 
entre eux et le couple des divinites tutelaires. 

A peine cst-il utile do remarquer que le feu du sacrifice 
terrestre joue, vis-a-vis des Agvins, le meme role que, vis-a-vis 
des autres divinites, celui de sacrificateur. II est le sacrifica- 
teur « antique » qui les honoi’e, 1, 117, 1, qui honore les deux 
« jeunes gens », VI, 62, 4. II s’est dresse pour les honorer 
dans les sacrifices, VI, 63, 4, et ne diffei’e probablemcnt pas 
du sacrificateur qui, dans le mdme vers, les « attelle » a sou 
invocation. Cot? « amant des eaux w'nourrit les Agvins avec 
rofifrande, I, 46, 4. Ceux-ci reponHent a I’appel de I’liomme 
quand « celui qui nourrit tout va vers eux », VII, 71, 4. Ils 
mettent, scdon la forrnule bien connue, « lo lait cuit dans 
la vache crue », quand le sacrificateur, « parcil a un serpent 


cation plu;> siin[)lc et yi j'osc* le dire, plu.s terrc a terre, d’apres laquelle iis 
exprirneraierit non 1 rebitioii de certains phenornenes ctdestes avec Apni 
ou Soma, niais leui-s diets sur Piioinme lui-mcrne, non pas, bien eiiteiidii, sur 
tel homme en panic ilier, mais sur riiomme au sens g(*nen{(ue- C’est ainsi 
que i’aiUeur de riiy inc 1, 11:}, a TAurore, u'a vraisemblablement en vuo 
que rhomme, consid re siiccessivemcnt pendant la unit et au lever du jour, 
quand il parle tie ce ui qui etnit couche et tpie la deesse lait marcher, do 
ceux qui voyaient ma et a qui elle donnc une vision nette (vers 5), de ceux 
qui eiaienl <t niorts et qu’elle « reveille i (vers 8], Des forinules de ce 
gGhre ont tres bien ] u c.oncourir a la formation <le quelqucs-uns des mythcs 
qui coraposeiit la legende des Acvins. Mais on vori’a qu’en general elles no 
suftiraient pas j)Our les expliquer completemeiit. 



— 439 — 

brillant, » les honore au milieu du bois, I, 180, 3. C’est 
encore Agni, sans doute, ce messager qui a reveilld les 
Agvins et auquel le pretre se compare, VIJ, 67, 1, cf. 2. Le 
rapprochement des vers VII, 73, 2 et 3, dont le premier nous 
rappelle I’intronisation du sacriflcateur de Manu, honorant et 
louant les Nasatyas, suggere I'idee que, dans le second, c’est 
peut-etre aussi Agni qui est designe par le nom de Vasish- 
<ha* et represents comme s’eveillant pour les Alvins, envoye 
vers eux et les accueillant avec des hymnes de louange. 
L’Agni ten’ostre estmeme dans un rapport particulierement 
etroit avec les Aovins ainsi qu’avec I’Auroro, comme on I’a 
vu 2 par les nombreux passages ou ces trois noras sont rap- 
proches. 

Quant au Soma du sacrifice terrestre, les Aqvins, quoi- 
qu’on leur fasse aussi une offrande speciale de lait chaud, 
(jharma le boivent, VIII, 35, 1 , ainsi qu’Indra et les autres 
dieux. Ils sont compris dans des enumerations do buveiirs de 
Soma, IX, 7, 7 ; 8, 2. II faut remarquer particulierement 
I’expression « tresors des liqueurs », nidhayo madhutiam, 
I, 183, 4; III, 58, 5, cf. VII, 69, 3, ou simplement « tresor », 
V, 43, 8; VII, 67, 7, designant vraisemblablement le Soma, 
qui n’est guere eniployee quo dans les hymnes aux Aevins ‘, 
On leur offre encore les « plantes enivrantes », VII, 68, 2, 
e’est-a-dire toujours le Soma. C’est aussi le Soma qui paralt 
represente par cet « animal eveille » que « goutent » les 
Aevins, VIII, 5, 36. Enfin le vers suivant, tout en les invi- 
tant a boire le Soma terrestre, rappelle qu’ils le boivent 
aussi la-haut : VIII, 76, 1. « Comme deux taureaux dans un 
ruisseau, buvez, 6 heros ! le Soma presse : car il vous est 
cher dans le ciel. » 

Agni et Soma sont, I’un et I’autrc, representes dans le 
ciel par le soleil et I’eclair. Mais on sait que I’eclair est 
rarement nomme par son nora. Quant au soleil, il suit de 
pres la manifestation des Aevins, compagnons de I’Aurore, 
ainsi que nous I’avons vu plus haut-', cf. I, 47, 7 ; IV, 45, 6. 

1. Voir I, p. -H). 

2. P. 432. 

3. Voir plus Ims, p. 470. 

4. Le mot ?iidhi dosigne pourtant aussi une fois Toffrande faite k 

Indra, X, 179, 2, et line fai,s rotTraridc faito aui pitris, X, 15, 5, d’ailleurs sans 
addition du genitif madhihuim. Le mot « lifiueur » de.signe encore 

rolTrande faite aux Alvins aux vers VII, 67, 4; VIII, 22, 17. 

5. P. 432. 
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II est mSme, au vers I, 112, 13, compris, sous son nom vul- 
gaire, dans I’enumeration de leurs proteges. Mais c’est sous 
ies noms d’Agni qude Soma, ou avec des attributs empruntes 
a la conception generale d’Agni ou de Soma, que le soleil, 
aussi bien que I’eclair, figure dans les passages les plus 
significatifs, dans ceux qui nous revelont le plus clairemcnt 
ses rapports mythiqfies avec les Acvins. 

D’apres le vers I, 157, 5, les Acvins ont mis en mouvement 
Agni et les eaux. Cet Agni est vraisemblablement I’eclair. 
J’ai cite deja dans la section precedente * les nombreux pas- 
sages qui nous montrent les Agvins transportant sur leur 
char et repandant sur la terre la liqueur designee par le nom 
de madhu. Si ce mot, d'ailleurs, implique I’idee du Soma, du 
male celeste, il suggerait, avant tout, dans les passages en 
question, celle des femelles, des eaux du ciel, auxquelles est 
mMe le Soma. C’est dans le m4me sens que le vers 9 de 
I’hjmne I, 46 aux Acvins appclle les gouttes du Soma 
celeste « la richcsse qui est dans le sejour des rivieres ». La 
suite de ce passage est plus interessante encore. Je traduis 
ainsi le vers 10 ; « L’eclat est venu a la plante, un soleil 
brillant commc Tor ; le noir a brille avec sa langue. » Nous 
avons ici, si je ne me trompe, la description d’un lever de 
soleil du a I’operation des Acvins, et ce soleil est d’abord 
considcre comme la splendeur de la plante, c’est-a-dire du 
Soma celeste, puis assimile a Agni 25ar ce trait : « II a brille 
avec sa langue ». Avant de briller, pendant la nuit, il etait 
noir. Le vers 11 aclieve le tableau : « Le chcmin de la loi 
s’est ouvert, cornme il convient, pour conduirc a I’autre rive 
(de I’obscurite); le torrent (de luraiere) du ciel a ete vu. » 
Le pcrsonnage innome auquel I’auteur de riiymne VIII, 
62 aux AQvins s’adi-esse (vers 17 et 18), apres avoir decritle 
lever de I’aurore (vers 10), parait representer egalement le 
soleil, tour a tour emprisonne et delivre : « En voyant les 
Acvins, comme un liomme arme d’uue hache fend un arbre, 
fends en quelque sorte la forteresse, 6 toi qui es hardi, toi 
qui etais opprirne par la troupe noire. » Ici, d’ailleurs, nous 
n’avons a signaler aucun trait qui ne puisse s’expliquer par 
une conception pureraent naturalisto du soleil. Nous somrnes 
ramenes a I’idee de Soma par deux eniplois du mot krivi, 
ou I’on a voulu faire de ce mot le nom propre d’un protege 


1. P. 433. 
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dcs A§vins, mais qui s’expliquent parfaitement par le sens 
d’« outre » ou de « source » : c< Vous avez fait croitre la 
source », VIII, 22, 12, et « Vous donnez^ la source », VIII, 
20, 24. L'emploi du rnot krivi aux vers IX, *9, G et V, 44, 4, 
nous permet d’ailleurs de considerer cette source comme 
identique au Soma, ou du raoins comme renfermant le Soma. 

C’est encore le Soma celeste qui me parait designe dans 
les hymnes aux Acvins par le mot kakaha. Ce mot, derive 
d’un primitif kakuli, qui nous a ete conserve sous la forme 
kakubh «sommet)), signifie sans doute « qui sejourne sur les 
sommets », et est, dans ce sens, applique comme epithete 
a Indra, VIII, 45, 14, aux Mariits II, 34, 11, a Vish/m III, 
54, 14 ^ II Test aussi a Soma‘s IX, 07, 8, auquel il convient 
tout particulieremont, comme a celui qui croit sur la 
montagno ^ Or le meme mot est, au vers V, 75, 4, I’epi- 
th^He d’un animal, mviga, et, au pluriel, designe a lui seul, 
dans lo vers IV, 41, 2 des etres, non aiitrernent designes, qui, 
comme le kakuha mviga, apportent des nourriturcs ou des 
breuvages, pvikshaXx, Les deux vers cites font, eu m^me 
temps, mention du char des Acvins, sans que les termes 
employes permettent de decider si les Kakuhas le trainent, ou 
s’ils lie sent pas au contraire places dedans. La couleur 
jaune ou doree, pieau^^a, du Kakuha mentionne au vers 5 do 
riiymne I, 181 aux Acvins est bien colic du Soma. Un bruit 
qui semblo produit par le passage du Kakuha des Acvins, V, 
73, 7, est exprirne par le mot saxntani, applique precisement, 
dans SOS deux autros emplols, au bruit du Soma, IX, G9, 2 ; 
97, 14. Enfin, les textes qui paraissent fournir des arguments 
concluants on faveur de I'identification des Kakuhas des 
Agvins a Soma on aux Somas, sont les vers I, 46, 3 et 184, 3. 
D’apres le vers I, 184, 3, les Kakuhas sont nes « dans les 
eaux », ce qui les assimile a Apaw Napat, c’est- a-dire a 
TAgni ou au Soma ctUeste. Dans le meme passage, les cc jougs 
uses » do Varuna rappellent, a la fois, la decheance de 


\, Et non (( vous secourez w. II est dit d'uilleurs dans le meme vers : 
« Vous secourez la mer, sindhutn, » 

2. A[>plique comme attribut au riche qui fait des dons au pretre, 
VIII, b, 48, il insiste sur I’idee, exprirnee clans le meme passage, que ce 
riclie * s’elcve jusqu’an ciel ». 

3. Cf. repithele kakudmat donnee a Agni, X, 8, 2, et au taureau de 
MudgalanI, qui nous a paru representer Soma, X, 102, 7 (plus liaut, p. 280). 

4. Cf. gimfnhd^ epithete des memes dieux, VIII, 83, 12; X, 180, 2, mais 
surtout de Vishnu et do Soma. (Voir ci-dessus, p. 417.) 
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Varuna, suivie de la delivrance de Soma’, X, 124, 4-7, et 
la « peau usee-)), la vieillepeau d’ou Soma sort comrae un ser- 
pent, IX, 86, 44,. La « place usee » on « vieille » du vers I, 
46, 3, est encore un trait analogue. Enfin, d’apres le m4me 
vers, le mouvement des Kakuhas semble subordonne a 
celui du char des Aevins, emporte par des oiseaux. Ce der- 
nier trait est le plus remarquable. Non seulement il parait 
trancher la question relative a la situation des Kakuhas, 
qui decidement ne trainent pas le char des Aovins et sont, 
aucontraire, traines par lui ; mais, en nous les montrant en- 
leves par des oiseaux'*, il rappelle, sous une forme un peu 
plus compliquee, le mythe de I’oiseau ravisseur du Soma. 

Des oiseaux composent d’ailleurs I’attelage ordinaire des 
Aevins. Lors m4me que leur char est attele de chevaux, 
ces chevaux ne sont pas seulement rapides comme le vent, 
I, 181, 2, rapides comme la pensee, ibid., ainsi que le char 
qu’ils trainent, I, 119, 1; VII, 68, 3, etc.^: ils « volent «, 
"VII, 74, 4, et sont expressement appeles des « oiseaux », 
I, 118, 5; V, 75, 6, cf. 5; VI, 63, 7, cf. 6, des « aigles «, 
avec lesquels les Aovins font « en volant » le tour des espaces, 
VIII, 5, 7 et 8. Mais souvent le nom de « chevaux » est 
supprime et fait place, purement et simplement, a celui 
d’ « oiseaux », VIII, 5, 33, d’oiseaux brillants, V, 73, 5, 
d’oiseau.x d’eau aux ailes d’or, IV, 45, 4, d’aigles ou de 
vautours celestes, I, 118, 1 et 4, ou a une epithete qui ne 
peut suggerer que I’idee d’oiseau comme celle de vihipal- 


1. Voir III, p. 146-147. 

2 . Cf. encore le « peau du dormeur», p. 78. 

-C On pourra objecter qu’ils « caracolent » eux-mdmes. Mais la racine 
lYHie exprime aussi, par figure, le jaillissenient du Soma, IX, Jsi, 2; 97, 2; 
lOS, 10, et nous avons vu deja des chevaux monies sur des chars (I, p. 118 
et 229, II, p, 281 oil il s’agit precisement du taureau hakudmal que nous 
avons rapproche ci-tlessus, du kaJaiha). Les Aevins, en nierne temps qu Us 
portent les Soinas sur leur char, peuvent aussi d’ailleurs etre iraines par eui, 
ainsi qu’Iiidra lui-meme, en ce sens que les Somas les u amenent au sacri- 
fice », cf. I, 40, 8. C'cst dans le meme sens que leur char recoil i’epilhete 
adri-juta « mis en mouvement par les pierres (a presser) », 111, 08, 8. Plus 
generalenient, les Aevins ont pour attelage le sacrifice, I, 15, H. Le cheval 
qui leur est annonce, au vers VII, 70, 1, est peut-etre le gharrna « ofifrande 
de lait chaud », mentionne avec la priere au vers suivant, « qui leur fait 
passer les niers et los rivieres i>. Les prieres, surtoul, tiennent souvent lieu 
aux Aevins, comme a Indra (voir p. 283-288 et ci-dessous, p. 445!,de chars et 
de chevaux. 

4. Ce char est aussi appele plus rapide que la pensee, I, 117,2; 181, 3; 
183, 1 ; X, 39, 12, que la pensee du mortel, I, 118,1, plus rapide qu’un cli- 
gnement d’;yeui, VJII, 62, 2. 
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man « au vol puissant » I, 116, 2. II est meme question 
d’un navire aile, I, 182, 6, qnand le passage des Agvins a 
travers les eaux du ciel necessite cotte , transformation de 
lour vehicule. Quand il est dit des deux divinites qu’olles 
volent, VIII, 26, 6, cette expression s’explique par le fait 
qu’elles sont portees par des oiseaux. Mais, dans Tun des 
passages ou il est fait mention de cet attelage, les Alvins 
sont compares eux-memes a des aiglos, V, 74, 9. Ils 
le sont encore, en plusieurs autres passages, a differentes 
espwes d’oiseaux de proio, d’oiseaux d’eau, ou a des oiseaux 
quelconques ', II, 39, I et 3; IV, 43, 3; V, 78, 1 ; VIII, 
35, 7 ; 8 et 0; 62, 4, cf. I, 118, 11 et 183, 1. Enfin, a cause 
de leur etroite union, ils sont aussi compares aux deux 
ailes d’un oiseau, I, 182, 7. Nous aurons 1’ occasion, a pro-* 
pos du mjthe particulier du Bliujju de revenir sur les 
oiseaux des Aevins, et sur les Alvins oiseaux, et d’ajoutcr 
un complement aux citations precedentes. Mais celles-ci suf- 
fisent deja pour faire rcssortir, d’une facon generale, un rap- 
port qui pourra otre alors precise, enti’e Soma porte par un 
aigle, et les personnages transportes par les Aevins sur un 
char aile. 

A defaut d’autres traits, la multiplicite des sejours ou des 
lieux d’origine peut etreune raison suffisantc d’assimilation 
a Agni ou a Soma. C’est evidernment Tune ou I’autre de ces 
formes universelles de I’element igne qui est designee dans 
ce vers : Val., 9, 3. « Vous avex fait cette merveille, 
6 Aevins, le taureau'' du ciol, de I’atmosphere et de la terre. » 
lei Agni (ou Soma) est une creation des Agvins. Il figure 
simpleinent comme leur protege au vers I, 112, 4, ou il est 
designe par I’epithete dci-wdlvi « qui a deux meres », et par 
le mot irimantu « qui a trois peiisees », suggerant assez 
naturcllement I’idee d’une triple forme. Grace a la faveur des 
Agvins, celui qui a trois pensees est devenu « voyant » : ce 
trait rappelle le miracle par lequel les Alvins rendent la vue 
aux aveugles ; nous I’etudierons plus loin. 

A cote des personnages males, nous rencontrerons plus d’une 

1. Noions, en passant, que les Aevins sont aussi compares a differentes 
especes d’aniinaux, particulicrement a des taureaux ou a des bufiles, V,78, 2 ; 
VIII, 7 et8; 70, 1; X, lOO, 2 et 5. 

2. Voir III, p. 12. 

3. (vf. le taureau ^aracivat (cf. I’epithete ^dradif p. 211) des Aevins qui verse 
la liqueur a dots, I, 181, G. 
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fois, dans la legende des Alvins, des personnages femelles. 
La vache, tout d’abord, y joue un r61e comme dans celle 
d’Indra, et, quoique Taction des Acvins s’etende naturelle- 
ment, comrae celle d’Indra, aux vaches A'ulgaires, I, 120, 8, 
c’est vraisemblableraent de la vache celeste, ou, plus generale- 
ment, de la vache syrabolique* qu’il s'agit, dans les passages 
suivants : VI, 63, 8. « Remplissez pour nous la vache d’un 
liquide inepuisable. » — VII, 68, 9. « Que la vache le nour- 
risse (le poete) de son lait ». — I, 112, 3. « Vous remplis- 
sez, 0 heros ! la vache sterile \ » La formule « Vous ^vez 
mis le lait cuit dans la vache crue », I, 180, 3, a certaine- 
ment une valeur raythique 

Le vers V, 73, 8, nous montre les Acvins suivis d’une 
femelle « gonflee » c’est-a-dire d’une vache bonne laitiere. 
Au vers I, 119, 2, la femelle est designee par un nom qui 
ne se retrouve pas ailleurs, mais qui doit signifier « la 
vigoureusew, urjdtii: cette femelle monte sur leur char ^ 
II faut signaler tout particulierement les epithetes vdjini- 
vasu et jenyd-vasti, appliquees, la premiere presque exclu- 
sivement aux Alvins ^ la seconde, qui ne se rencontre que 
dans deux passages, une fois aux Aqvins, Vll, 74, 3, et 
une fois a Indra et Agni, VIII, 38, 7. Le premier terme 
de chacun de ces composes designe la vache mythique ou 
symbolique”, en sorte qu’ils peuvent se traduire Tun et Tautre 


1. La faveur des Acvins, comme celle d’Indra et des autres dieux, est com- 
paree a une vache, VI 11, 22, 4. 

2. Nous retrouveroiis cette derniere formule dans le mythe de Cayu. 

3. Voir plus haut, p. 83 et note 4* 

4. Cf. plus Join le mythe de Surya. 

Ij. Voir Grassmann, s. r. Elle i’esta Indra aux vers III, 42, o; X, Od, 8, et 
i Indra et Vayu au vers I, 2, 5. 

0. Mon interpretation de vAjinU ^luc je maintiendrais naturellement pour le 
derive vAjimvat, applique une fois aux Acvins, I, 120, 10, une fois a leur 
char, Yll, 09, 1, et partout ailleurs a raurore, differe pen de celle de 
M. Grassmann « riche present que je precise seulement d'une maniero 
conforme, ce me semble, a I’esprit de la mythologie vedique. Dans le com- 
pose jmycl-vnsil^ la quantite de IV/ iinal du. premier terme pourrait s'expliquer 
par un simple a!lou{:^ernent. Toutefois, le rap})rocli('ment de vdjini-vasii^ du 
compose de sens plus abstrait rart-rns?} « qui ont pour ri/'liesse leur puissance 
ou leur aide j», I, 139, 5; VII, 74, 1, de mrmd vasu et surtout de vv^yyald-vasu 
et suryd’Vasu qui seront etudies phis has (p, 480), est en faveur de mon 
interpretation. On verra meme qu© celui de sib'yclvasu peut passer pour 
decisif, Siiryd etant une fois designee par le mot jc 7 iyd^ 1, 119, 5. Ce mot, 
qu^l que soit son sens exact (MM. Roth et Grassmann se soiit arretes a celui 
de « noble ») est, au masculin, presque exclusiveinent applique a Agni, I, 71,4 ; 
128, 7; 140, 2; 140, 5; II, 18, 2; V, 1,5; X, 4, 3, ou a Soma, IX, 86, 30 
(X, 61, 24, a I’un ou a Tautre, I, 130, 6 a un cheval, VI, 42, 4 est obscur) ; 
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« qui ont la vache pour richesse ». Citons encore, aux 
vers 9-11 de Thyrane X, 40 aux Acvins, des speculations, 
deja relevees dans une autre partie de ce livre, sur la mere 
qui nait en meme temps que son fils et suMe « jeune homme 
qui sejourne dans le sein de la jeune femme * ». 

On sait que la vache, ou plus generalement la femelle 
mythique'', pent representer tour a tour ou a la fois I’aurore, 
la nuee, la parole sacree. Nous avons deja constate I’^troite 
union des Acvins avec I’aurore et leur action sur ies eaux du 
ciel. II ne sera pas inutile maintenant, de merne que nous 
avons donne une premiere indication de leurs rapports avec Ic 
feu et le breuvage du sacrifice, de passer en revue celles des 
formules qui leur sent consacrees ou la priere joue un role 
plus ou moins important. 

On sait deja que Ies prieres ont sur les Agvins une action 
analogue a celle qu’elles exercent sur Indra : elles les forti- 
fient*. L’idee que les pretres ebranlent, VIII, 9, 9; 42, 4, les 
Acvins, ies mettent en mouvement avec leurs prieres, araene 
I’assimilation de ces prieres a des chars ou a des chevaux 
qui les trainent ainsi qu’Indra^. C’est ainsi que nous avons 
interprete ® la fabrication d’un char pour les Acvins paries 
trois l?ibhus, I, 20, 3; 161, 3 et 6; X, 39, 12. Dans un autre 
ordre d’idees, I’hymne est compare a une jeune femme, et les 
Acvins adeuxjeunes hommes quireqoivent ses caresses, VIII, 
35, 5. Le vers X, 39, 14, ou les fideles, en donnant I’hymne 
aux Aqvins comiue une epouse a un homme, implorent d’eux 
un descendant qui soit « comme leur propre fils », rappelle 


au feminin, il designc, outre Surya, la xmche mytliique, III, 31, 11 ; au neutre 
enlin, et combine avec le substantif richesse, il designe encore certai- 
Demerit, au vers YIII, 90, G, A^ni ou Soma, et peul-etre, au vers II, 5, 1, la 
vache celeste. 

1. Voir jdus haul, p. S6, 

2. P. 51. 

3. Les hymnes aux Acvins font aussi mention d’une « caille » qui les a 
appeles, I, 117, 16, et qu’iis ont arrachee a la gueule du loup, I, 116, 14 
117, 1(>, qui Tavait engloutie, X, 39, 13, cf. I, 112, 8, ou, selon I’expression 
plus vague du vers I, 118, 8, a i’angoisse. 

4. Voir plu.s baut, p. 273. 

5. Cf. plus haut, p. 283-288 et les notes. Le char pent devenir un navire, 
quand les Acvins traversent la mer, I, 46, 7. Il faut peut-etre entendre le 
vers in, 38, 2 en ce sfens que les prieres « se dressent et trainent ies Acvins ». 
Ce soiit encore les Acvins qui, au vers VIII, 5, 13 (cite p. 286, note 5), attel- 
ient les prieres des hommes (pour en faire leurs chevaux), cf. I, 180, G. 
L’epithete anu-goyas t< qui suit les chants », appliquee a leur char, VIII, 5, 34, 
exprime encore une idee analogue, 

6. Plus haut, p. 410. 
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I’usage hindou d’apres lequel un pere sans enfants mMes 
livrait sa fille a un homme, a la condition quo I’enfant qui 
naitrait de cette union appartiendrait a son a'ieul et lui tien- 
drait lieu de fils*. Le fils dont il s’agit n’est peut-6tre d’ail- 
leurs que le fruit quelconque de la priere. 

Mais les Acvins ne se bornent pas a accueillir les hyranes 
de louange, ce que les poetes expriment dans leur langage 
en disant qu’ils s’unissent a eux ou qu’ils les prcnncnt pour 
v6hicules ou pour rnontures ; ce sont eux aussi qui les 
inspireiit, VIII, 5, 35; 75, 2. Ces chants, que nous avons vus 
assimihis a des armes, ce sont eux qui les aiguisent comme 
une hache, II, 39, 7. Ces pricres, souvent coinparees a des 
veteinents, ce sont eux qui les tendent sur le metier comme 
des ouvriers, X, 100, 1. La priere, en effet, a une ori- 
gine celeste. Celle qui est adressee aux Aqvins, IV, 43, 1 ; 
VI, 63, 6, qui va vers eux comme un rnessager, V, 43, 8, et 
alaquclle on assimilele bruit dela pierre a presser, 1, 1 18,3; III, 
58, 3; VII, 08, 4, est appelee la priere antique, VII, 73, 1 , et ce 
terme, on rappelant les ancetres de la race, rappelle aussi 
que ces ancetres ont re^u du ciel la priere, comme les autres 
elements du sacrifice, le feu et le Soma, Or la parole sacree, 
quoique descondue sur la terre, n’en subsiste pas moins dans 
le ciel, comme le Soma et le feu, et, de meine que les autres 
formes de la femellc celeste, elle y est dans un rapport etroit 
avec les Acvins. Ainsi des epithetes deja relevees vdjini- 
vasu, jenyd-vasu, et de celles que nous I’ctrouverous plus 
loin, suryd-vasu, viapald-vasu, il faut rapprocher celle de 
marad-uasti « qui ont pour richesse la piete, la priere », V, 
74, 1 : la piete, maud, parait bicn jouer dans cette expres- 
sion le m4mer61c que jouent dans les autres la vache, vdjini, 
jenyd, les persotiuages de Vi^jpala et de Surya D’ailleurs 
la priere, sous le norn de vdnict, est forraellernent placee sur 
le char des Acvins \ V, 75, 4. Le couple divin s’avance sur 
son char avec la priere « brillante », VIII, 26,19. 


1, Aiiletii\',c'oat le prctro Ini-meaie 4111 , rovetu ea queltjiie sorte de ses sacri- 
fices, est compare a une femme paree de scs orneinents, VTII, 2 (), 13. La 
mouche qui lour apporte la liqueur (le miel) an vers X, 40, 6 , et (jui esr, com- 
paree a une femme allarit au remlez-vous, est encore soil Je pictre, soit le 
feu du sacrifice. Enfin le sacrificateur qui retieiii les Acvins dans sa deineure 
est compare a une femme veuve qui recoit cbez die son beau-frere, X, 40, 2 , 
appele a remplacer son mari mort, 

2 , Voir plus has, p. 486. 

3, Comme Surya. (Voir p. 487.) 
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Ce dernier trait rappelle rassirnilation de la parole sacree 
a I’aurore, et peut fournir I’explication des vers VIII, 9, 16 
et 17. On lit dans le premier; « Je me suis eveille en inline 
temps quc la voix divine des Alvins; la deefese a decouvert 
(fait apparaitre au grand jour) la pi iere, elle a decouvert ses 
dons aux mortels. » Lc second renfenne cette invocation : 
« Eveille les Acvins, 6 Aurore! » La voix divine des Agvins 
parait bien ici n’etre autre que I’aurore elle-meme*. Cette in- 
terpretation semblo confirmee par le rapprochement du chant 
des Alvins “ et de la lumiere au vers 1, 92, 17, Sans doute, 
la lumiere se fait aussi dans le ciel a la suite des tenebres 
de I’orage, et e’est seulement dans I’ordre des phenomenes 
meteorologiques, dans le bruit de la foudre et des vents, 
qu’on pout trouver un fondement naturaliste au mythe de la 
priere celeste. Mais nous savons que ce mythe, en se con- 
fondant avec le mythe plus general de la femelle, s’est deve- 
loppe et en quelque sorte trifurque, selon le principe qui 
domine toute la mythologie vedique-’; de la I’identiflcation 
de la parole sacree avec I’aurore. Toutefois, dans le der- 
nier passage cite, le chant des Acvins pourrait etre aussi 
la voix du tonnerre, Cette seconde interpretation parait 
convenir au vers I, 181, 8, ou il est question du nuage : 
« Pour vous, le chant ■* de la clarte brillante (de I’eclair) 
s’enfle (comme une vache) dans la demeure au triple barhis'’ : 
pour vous, 6 males, le nuage qui arrose s’est gonfle, repan- 
dant SOS dons pour riioinme comme io lait® de la vache. » II 
peut y avoir dans cette expression « la demeure au triple 
barhis » , comme dans celle du vers precedent « le chant qui 


1. Voir I, p. iiSO. 

2. Je n’heaite pas a tradulrc ainsi le mol ^loka, q»ii ne parait avoir 
jamais eu d'aulre sens que celui do « chant de Jouangeo d\>ii ureriommeew.Si on 
negli^'e, en efTet, le passage ob^cur X, 12, 5, on voit que, dans tous ceux pour 
lesquels on a propose le sons de « bruit », il s'agit de Savitri, V, 82, 9, ou do 
Soma, IX, !)2, I, qui sont des sacriheateurs divins (pourSavitri, voir III, [). b'i) 
oil des pierres a pressor le Soma, I, 118, 3; 139, 10 ; III, ;i3, 10; 38, 3; X, 
7G, 1 ; 94, 1, dont le bruit est si souvent considbre comme uri chant. D'ailleurvS, 
il est dit encore ailleurs des Acvins (lu’ils « chantent comme deux pierres (a 
pressor) », 11, 39, 1, et qu'ils a eloigneiit par lour chant », vt Jarci/uim, les 
inauvais dessolns de reniiemi. III, 58, 2. D’apres le vers I, 18i, 4, ils out 
0 mugi onseinble » quoique iibs en des lieux difl'erents. (Voir p. 500.) 

3. Xoir 1, p* 28s. 

4 . Femiiiin en Sanskrit. 

3. Je ne traduis pas rtrin, qui parait s’etre glisse induraeiit k la tiu de 
d’hemistiche, comme dans plusieurs autres cas. (Voir I, p. 136, note 1.) 

6. Litteralement ct comme lorscpie la vache epaiiche (sou lait) ». 



_ 448 — 


coule triplement * », une allusion aux trois mondes et aux 
formes de la parole sacree correspondant a chacun de ces 
trois mondes*. 

D’apres les ooservations qui prdc^dent, la femello qui 
figure sous diff^rents noms dans la J6gende des Aqvins 
pourra representor la parole sacree, soil celeste, soil tor- 
restro, aussi bien que les autres formes de la femelle mythi- 
que. Nous verrons par les traits qu’elle emprunte a ces diffe- 
rentes formes qu’elle les represenle en effet tour h tour, 
quelquefois memo toutes ensemble. 

Parmi les proteges des Agvins, il en est qui ne jouent pas 
dans leur legende un role assez caracieristique pour qu’il y 
ait lieu de les etudier a part, quoique plusieurs de coux-lk 
memeoccupentune place importante dans la mythologie ve- 
dique, soil en general commo chefs de race, soil en parli- 
culier comme favoris d’Indra. Upastuta, compris dans des 
enumerations des proteges des Agvius*, I, 112, 15; VIII, 
5, 25, avec des personnages certainemont mythiques, par 
example Kanva et Atri, a donne son nom a une famille sa- 
cerdotalo, VIII, 92, 8 ; X, 115, 9, cf. 8, cl figure au vers I, 
36, 10 parmi les plus anciens prelres du feu, ce qui donne a 
penser qu’il aurait pu representer origitiairoinent le feu lui- 
meme. Un autre favori des Acvins, VIII, 5, 20, cf. I, 117, 
11 ; 180, 8; 184, 5, donne egaleraont pour un chef de race, 
Agastya, est un representant soil d’Agni, soit de Soma, que 
nous avons rencontre deji en compagnie des Maruts*. 

* La liste que nous avons dress6e des proteges d’liuira com- 
prenait les noms d’un certain nombre de personnages 
auxquels les Acvins se sont egalement monlr6s secourables, 
Priyamedha", Bharadvaja^ Vasish<ha% Manu**, Atithigva 
et DivodS.sa'"’, Kavya Ugana**’, Kutsa“, Trasadasyu et Puru 

1. Cf. VII, 101, d les eaux qui coulent Iriplement » . 

2 . Cf. plus Las, p. 490, les « deux » prieres (du cici et de la terre). 

3. 11 a ete egalement protege par Agni, 1, 36, 17. 

4. Voir p. 394. 

Compris dans une liste de proteges, VIII, 5, 25. Cf. les PriyameJLas, 
qui iiivoquent aus.si les Acvins, VIII, 8, 18; 76, 3. 

6. Les Acvins I’ont secouni, 1, 112, 13, out fait pour lui leur voyage circu- 
laire, vartis, I, 116, 18. Cf. VI, 63, lo. 

7. I, 112, «; VII, 70, 6. 

8. 1, 112, 16 et 18; Vill, 22, 6. 

9. Rapproches, I, 112,14. Pour Divodasa, les Acvins orit fait leur voyage 
circulaire, I, 116, 18; lour faveur sVst manifestee a lui, I, 119, 4. 

10. X, 40, 7. 

11. I, 112, 9, avec le patronymique drjuneya, I, 412, 23, cf. X, 40, 6. 
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kiitsa*,Dabliiti et Turviti^, Vayya'\ Siidas^.L’identification a 
Agni ou a Soma nous a parii justifiee pour plusieurs do cos 
persoiiiiages par des argiiiiients directs tjt susceptible d’etre 
etenduo a laplupart desautres par uno inference analogique. 
Le meme argument (ranalogie ne saurait etro neglige dans 
rinterpretalion dos differents person nagos secourus par les 
Agvins, quoique les preuves directes ne doivent pas nous 
iiianquer pour un bon nombre d'entre oux. 

Ces preuves sent naturellemeiit plus raros et inoins con- 
cluantes pour ceux qui ne sont mentionnes qu’accidentelle- 
]iicnt ou dans uno situation peu caracteristique. \PliisiGiirs, 
comrne Caryata, Prithi, Adhrigu, Paktlia, Dagavfaja, Vaca 
Aevya, Prithucravas Kaaita, Gocarya, Tricoka, sont encore 
dos proteges d’liidra aussi bieii qne des AcvinsJ et ont figure 
pareillernent dansrenumeration a laquelle nous nous sommes 
(Jeja refcres'\ Nous ne counaissons guere que lours noms^. 

Je no dirai ricir de Karkandhu, I, 112, G, non plus que de 
rucanti, I, 112, 7, de Ivacojiiet de CUaitarya ; ces deux der- 
niors nonis pourraient d’aillours n'etre que des cpithetes, run 
d’Atithigva, I, 112, 11, Tautre de Kutsa, I, 112, 9. Le iiom 
do Oinjara qui rend un son aigu)), VIII, 5, 25; X, 40, 7, 
rappelle celui de Cara <( ileolie^,; quo nous retrouverons plus 
loin, et que nous considererons coniine une designation du 
Soina-eclair. On pent encore clioi*cher une allusion a Agni 
on a Soma dans le iiom do Dh vasanti « qui jaillii;» (cf. dlivasani, 
I, 104, 29), et memo dans ccliii de Punishanti « lo male (?)))* 
rujjproclie du precedent an vers I, 112, 23 \ 

1. liCS Arvins out socouru Purukutsa, J, 11^, 7, et Trasadasyn, VIII, 8, 21 ; 
its out aide ce dernier a leiidre les forteresses, I, 112, 11. Kniin ils ont eii 
encore pour ])rotego un descendant de Trasadasyu, nonime T/ ikshi, VIII, 22,7. 

2. Ra})[>ro(lies, I, 112, 2;.J. 

:k r, 112, 6. 

'i. Los Aevins lui ont apiiorlc la richesso, 1, U, G, i\[\ 1, 112, 19. Toute- 
iLis, le mot swfns ]>ourni.it etro. jn-is aussi simploinent dans son sens etynio- 
L)giquo do f< liin'ral ». Cf. Ic coni|>aralir saddshtrn, I, 18'», 1, et voir aussi 
]), liiOL 

5. Voir dans les notes, p. :{00 ot suivatUe's, Lindication dos passages 
oil ils liguront coTiinie [iroteges dos Aevin.s. De Sahadeva, prot<‘ge d’lndra, 
rapproclio/. encore Saliadevya, sou ii!s ou son descendant:, pn)tt:\gc dos Aevins, ' 
IV,15,7-9. 

G. Peut-etre jiouiTait-on cherolior Lexplication du nom de Paryiita dans 
dos (orniulos (jui sori)nt explicjucos jiliis bas, p. 4^2 et note 4, oil entrenr. 
ios rnot.s p'// 7 /n, I, 119, 1(t, cari^d, X, Gl, 11, pd/'L I, 112, 10 (( (leches dosi- 
.g,'iiajit a la bus les rayons du sob-il et los mains occupees a distiller le Soma 
celo.sto.t 

.T.TT^s doux norns I’orrnent un couple ijui j»arait, indis.solnble, j)uisqiie, dans 
riaicAioM’. Ln liclhfdra 11. 21) 
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Le nom d’on autre prot%e des Acvins, VIII, 22, 10, 
’ BabhruS signifiant « rouge hrnn», est biea comm comme 
epitbele d’Agni et surtout do Soiija^l Le compose bahhru- 
dltil/a « secoue par Biibhru», appliqu? comnio epithete aux 
Som:is, V, 30, II, sembl (3 prouver, il est vrai, que Babhru 
est bion r6eliemeat considere coinme un pretro : mais ce no 
serait. pas uno raison de nior qu’il ait pa ^tre primitivement 
un representaut de Soma lui-inSme. Maridh^tri, I, 112, 13, 
qui a ete on outre [irotege par Agai, VIII, 39, 8, porte un 
nom qui est, au vers VIII, 40, 12, rapprocbe do celui d’Aw- 
giras, et au vers X, 2, 2, attribue directement a .\gni. 
l^atharvan, I, 112, 17, est simplement compare a Agni. 

Les noms de Krica et de Vatsa peuvent foiiruir un iiouvel 
argument d’analogie en favour, sinon d’nne identification 
precise a Agni on a Sorna, a u moins d’une interpretation 
raythique des differonts personnages secourus par les Acvins 
et par Indra. En effet, a ne consultor que le vers V&l., 11, 3, 
et surtout le vers Val., 0, 2, le mot krica semblo jouer le 
role d’un nom propre designant un favori, ici d’Indra, la 
d’Indra et Varunst. Main les vers deja cites de deux hymnes 
aux AQvins, X, 40, 8, « Vous protegez celui qui est amaigri, 
krica, la veuve, etc. » et surtout X, 39, 3, « Vous Mes les mede- 
cins de I’aveugle, de celui qui est amaigri », prouvent bien 
que Krican’cst qu’iin syrabole, et non un personnage reel. Je 
n’oserais nier avec autant d'assurance 1’ existence d’un rishi 
nomine Vatsa. Cependant il faut remarquer que ce nom figure 
principalemeiit dans vine I’ormule consacree « Vatsa vous a 
fortifies avec des chants », VIII, 8, 8 ; 15 et 19, dont les autres 
passages renfcrmant le meme nom setnblont n’^tre, pour 
la plupart, quo des variantes, VIII, 6, 1 ; 8, 11 ; 9, fi ; 11,7. 
De plus, Vatsa est mis en parallMe^ avec des personnages 
certainenient mylhiquos, Vimada, VIII, 9, 15, et Kayva 
(U canas), VIH , 8, 1 1 . Enfin le nom de Vatsa so rencontre encore 

un am re passatre, IX, 5iS, 3, ils soul tons los doiix cuiistniibs au duej par 
ttp[)lica(,ion de la loi constatee jdus liaiil (p. Mi}). Le premier touteluis 
y fig'ure sous une autre forme, dhvasra; eette variation de forme s’expliqiie 
parfaitemeiit dans I’hypothese d’une epittietc iraasiormee en nom inyttio- 
loglque. Le couple aiirait-il designe Agni et 8oiua? 

C'est peut-etre aussi de iui qu’il s’agit au v^rs 14 de rhymne V, a 
Indra, 

2. Voir Grassmann, s. v, 

o. J’adrnettrais aussi, au vers VIII, 8, S ua parallelisme eiitre le nom de 
Vatsa et celui du tils de Kawva. Rien u’ofjlige a croire, comme I’entend 
rAaukrama?ii, que ce tils de Ka? 2 va soit V.atsa iui-meme. 
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dans un composd appliqud comme ^pithete aux Agvins, vatsor 
pracetasd « qui veillent sur Vatsa », VIII, 8, 7 ; c’est une 
nouvelle formule et un nouvel argument en faveur do I’an- 
tiquite de Vatsa. Ce dernier point est au fdnd le seul qni 
nous importe. A supposer que les hymnes VIII, 6 et 11, 7, 
adresses non aux AQvins, muis Tun a Indra et I’autre a 
Agni, soient reellement, comme le veut I’Anukraraani, 
I’ceuvre d’un rishi Vatsa, son nom, en tout cas, aurait ap- 
partenu a une legende anterieure, et I’interpretation mythi- 
que pourrait 4tre legitiraement appliquee au personnage qui 
I’aurait porte dans cette legende. OrSle mot vatsa signifie 
« veau » et s’enifdoie egalement comme terme d’affection 
avec le sens do « favori wj Dans la premiere acception, 
il se serait tout naturellement applique a Agni on a Soma ; 
dans la seconde, il aurait designe en general le favori des 
dieux* ; dans un cas comme dans Vautre, il pourrait passer 
pour un nouvel exemple de la fagon dont un adjectif se trans- 
forme on notn proprc, c’est-a-dire de la naissance d’un per- 
sonnage raythique -. 


§ 11. — I.FS MYTIIES Dli CHEVAL. 

Peduiest un personnage auquel les Agvins amenent un 
cKdval, VII, 71, 5, appele pour cette raison paidva, I, 116, 
6, cf. IX, 88, 4 et A. V., X, 4, 5-11. Au vers I, 116, 6, en 
meme temps que le cheval est ainsi nointne, le protege des 
Acvins, evideinment identique a Pedu, qui le recoit en pre- 
'sent, est designe par le mot « qui a uu rnauvais che- 

val ». Le mot pedu lui-meme parait tres significatif et trop 
bien approprie au inyllie pour designer un personnage rdel. 
Il estd'orme de la raciae pail « aller » redoublee {ped pour 
papad comme au parfait et d’un suffixe u (cf. cikil-u, 
Val., 8, 5, jiyy-u, I, 101, 6,) et ne saurait guere .avoir 
d’autre sesis que « pieton » (cf. pad et pdda a pied »). I 
Le caractere mytliologique du cheval donne est moins 
contestable encore. D’une part en effet, il doit 6trc non seu- 


1. Cr. encore le mot antidcva {oc, £,), designant, au vers I, 180, 7, un pro- 
tege des Acviws, et dorit la sign idea lion etynaologique parait etre « qui a le 
dieu ou les dieux pres de soi w. 

2. Cl., p. 305, des observations analogues sur le mot Jeavi « poete» dont on 
a Tait le nom d’un protege d’lndra. 
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letnent celebre, carlcrilya, I, 119, 10; X, 39, 10, coramo le 
cheval Dadhiki4van‘, mais invoque, havya, 1, 116, 6; X, 39, 
10, johutra^, I, 118, 9, par les pretres, comme Bhaga lui- 
ni4me, X,39, 10; de I’autre, il est appele ahi-haii, c’est-a-dire 
« tueur de serpents » ou plutot, sans doute, « nieurtrier 
d’Ahi (le I, 117, 9; 118, 9, cf. IX, 88, 4 et A. V., 

X, 4, 5-11. II est en outre compare a Indra au vers I, 119, 
10, et d’apres le vers I, 118, 9, Itidra le met en mouvement. 

L’epithete ahi-han rappclle cello deialn-arslm « qui s’elance 
sur les serpents »] appliquee aux cliev^aux du soleil, II, 38, 3. 
Une expression curieuse du vers I, 119, 10, « qui s’elancc 
au ciel par I’operation des fleches » % s’cxplique par ce que 
nous avons dit ^ de la preparation du Soma-soleil au moyen 
de fleches representant, dans I’ordrc du culte, les doigts qui 
prcssent le Soma, dans I’ordre naturaliste, les rayons du 
soleil qui repandent la lumiere. Le cheval de Pedu symbo- 
liserait done a la fois le soleil et Soma“, et la comparaison 
suivante « 0 Sojna, tu tues, coniine le cheval de Pedu, 
les races des serpents », IX, 88, 4, se rarnenerait, comme 
taut d’autres comparaisons vediques, a ime identite pure et 
simple. 

Remarquons encore que le clieval donne a Pedu est 
« blanc », 1, 116,0; 118,9; 119. 10; X, 39, 10, ou bril- 
laat, qualite qui convient parfaitement a uu representant 
du Soma, soit sous la forme du soleil, soil sous celle de 
I’eclair. Le cheval blanc ftant le bon cheval, le inauvais 
cheval qu’il est destine a remplacer, I, 116, 6, devait etre le 
cheval noir. Nous sonimes ainsi amenes a citer le nom d’uu 
auti’c protege des Ai'.vins, VIII, 35, 19, et aussi (rindra VIII, 
36, 7 ; 37, 7 et d’Indra, et Agni, VIII, 38, 8, mentionne en 

1. Voir [). V 

2. j\L Rotl) et M. (Trassinanii <lonneiit a co mol, employe deux uuti'os (\)io 

et apjdirpie a 11, 10, 1, et li liidra, If, 20 , le sens de a liruyaut, 

liennissaiit d. Ceiui que j’adopte parait naturelleiiicnt iiuiuiue, taut par le 
rapprochement de havt/a (|ue par le paralleii.sme ties expressions /lav/jah 
ijw johulrani aryah et. de rexpression crtr/fr/'/iy/zm / 7 / 7 /rdi rijipliquiM'. a Dadhi- 
kravan^ IV, 3S, 2. sens est k qui doit etre iuvotpie par le pretre ». 

3. Cf. au \ers Vll, oH, 7.. les clievaiix qui devorent le serpent, le loup, lea 
llaksbas. 

•i. 11 ne somble pas (pje le moi rnryniXi pui.s.<e se eonstruire nvec du^hiavatn 
dont il est separe par alJihlifUni., Jjo. .sens serait iraillenr.s pen salislaisan (. 

I, p. 201 et suivante.s. 

t). 11 est elair (ju’il pourrait repiaksenfer .aiissi Ao:ni, Colui-ci, daiLs le 
vers Ilf, 20, 0, est <a)inpar6 non seuloinmnt a mi cheval, miiis, a ce qiril ' 
semhlc, au cheval tlonne par les Aevins. 
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outre dans les vers V, 52, 1 ; 61, 6; 81, 5, Cyaviigva « celui 
qui a un cheval noir » 

Du (c pieton », de celui « qui a un raauvais cheval », de 
celui a qui a un cheval noir », il faut encore rapprocher 
« celui qui n’a pas de cheval », dernieij passe 

pour le chef d’une race designee par le pluriel de son horn,, 
VIII, 24, 28 et 29, et dont un ou plusieurs membres recoi- 
vent le patronyraique vaiyaeva, VIIl, 23, 24 ; 24, 23 ; 26, 
11. Le mot vyacva a fourni une formwle vyaevai'al « comme 
Vyacva », ou « comme chez Vyacva », analogue a tant 
d’autres qui sont destinees a rappeler la piete des anciens 
sacrificateurs et la facon dont les dieux I’ont recompensee. 
Elle nous presente Vyacva comme un adorateur et un protege 
d’Agni, VIII, 23, 23, cf. 16, de Soma, IX, 65, 7, d’Indra 
VIII, 24,22, et erifin des Agvins, VIII, 26, 9, qu’il a invoques 
VIII, 9, 10, et qui Tout secouru, I, 112, 15. 

Nous aurons a etudier ailleurs^ le pcrsonnage dei/fijracva,^ 
« qui a des chevaux sombres », et celui de Saptavadhri 
« qui a sept (chevaux) hongres ». Au nom de ce dernier il 
faut comparer celui de Vadhryacva, qui, raalgre son accen- 
tuation*, doit Stre possess! f et signifier pareillement « qui a 
un cheval ou des chevaux hongres ». 

Vadhryacva ne figure pas dans la legende des Acvins, 
et Cyjivacva, Vyaqva, itijr^cva et Saptavadhri ne se ratta- 
chent plus au mythe du cheval queparleur nom memo. Il m’a 
jtaru interessant toutefois de rapprocher ces noms de celui 
de Pedu-' et legitime do chercher a expliquer, les uns par 
les autres, des personnages de noms equivalents. Or nous 
verrons que /tijraqva et Saptavadhri sont des heros incon- 
testablement mythiques et paraissant representer Agiii ou 
Soma. 

Si Pedu repi’esentait Soma, il serait done oiuginaireraent 
identique au cheval que les Acvins lui amenent. Cette con- 
sequence n’est pas un objection centre notre double inter- 
pretation. Au contraire, le mythe du Soma porte par le 


1. Cyavaova parait ^tre un personuage reel, V, 52, 1; VIII, 36,7; 37, 7. 
Mais je nom (I’lin personna^e reel pout tres bien etre d'origine mythique. 

2. HI, p. 5 et suivantes. 

3. Plus has, p. 407. 

4. 11 est oxyton, Sur ce personnage, voir plus haut, p. 343. 

5. Cf. encore les passages X, 39, 3; 1, 112, 12, qui, sans renfermer tie nom 
"^propre, }>araissent se rapporter a notre mythe : les Acvins aident c celui qui 

n’est pas rapide » et font avaricer le char « qui est sans chevaux 



cheval-Soma rappellerait celui du Soma porte par un oiseau 
qui ne rejmesciite egalementa Torigine que Soma lui-m^me. 
L’analogie serajt plus grande encore si le cheval de Pedu 
devait ^tre identifle an cheval « volant » qui est mentionne 
au vers 2 de I’hymne I, 180 aux Aqvins. Cette citation, du 
reste, suggere un rapprochement bien plus important, celui 
des chcvaux ailes avec lesquels les Aqvins operent, comme 
nous le verrons ’ [le sauvetage de Bhujyu| c’est-a-dire d’un 
personnage dont I’idcntite primitive avec ^oma sera prouvee 
par des arguments directs Mais voici une derniere citation 
qui roe parait decisive. On sait que I’oiseau qui emportait le 
Soma a ete blesse par I’archer Kri^nu^; or noustrouvons une 
mention expresse de ce mytbe dans le passage suivant, ou 
I’oiseau est remplace par le cheval, et oii les Aqvins, divini- 
tes essentiellement pacifiques, sembleiit cherchera detourner 
par leurs hommages la fleche du gardien avare : I, 112, 21. 
« Vous honorez Kricanu quand il lance (sa fleche), vous avez 
aide le cheval du jeune (Soma) a courir. » 

On pent encore rapprocher du cheval portant Soma celui 
dont il est question aux vers I, 116, 7 ; 117, 6 : Les Agvins 
font couler cent cruchesde liqueur de son sabot pris comme 
« tamis B. 

Enfln, dans le raythe de ;Syfiraariicrai, re’est le cheval lui- 
meme qui estconsidere comihe le protege des Agvins, I, 112, 
16. A laverite, Syumaracmi n’est pas donne expressement 
pour un cheval; mais son nom mfnne, qui parait signitier 
« dont les renes sont Meii attachees et surtout la formule 
du vers I, 112, 16 « Vous avez mis en mouvement les fleches 
pour Syumarachai », nousinvitent a I’identifler au cheval de 
Pedu « qui s’elance au ciel par I’operation des fleches ». 
Que ce cheval soit ailleurs un sacriflcateurchez lequelindra 
boit le Soma, Val., 4, 2 , il n’y a rien la qui puisse nous 
etouner : Etaca n’est-il pas aussi, tantot un cheval, tantot 
un sacrifleateur ? 

Dadhikravan ou Dadhikra est encore un chevaP mythique 
qu’il parait naturel de rapprocher d(‘ Syumaracmi et du che- 

1. Ill, p. 13. 

2. Rebha, qui reprcscote Soirui commo lUiujyu (III, p. 20), est compare 
avant sa dclivrance aim ciieval i-ache, I, 117, 4 : nouvel arj^uraeat en I'aveur 
(le ridentUe de Soma et du cheval qui le porto. 

Voir III, p 30 

4. A7'vai ou arvan, IV, 38, 10 ; 39, 2, VII,. 44, 4; ngvn, IV, 39, 3 ; 5 et 
IV, 38, 2; 7; 10; 39, 6; VII, 44,' 4. Cf. dpw a rapide », IV, 38, 2 et 9; 39, 1. 



valdePedu, d’unepart, efc derautfe,du rishi Dadhyam'>,trans- 
fonne en choval dans le mythe dcs Acvins, dont nous traite- 
rons ensuite. Telle est la double raison qui m’a ddtormine 
a le mention ner ici, quoiqiie les poetes ne )xn assignent pas 
de role particulier dans la legeiide de.s Aqvins. Ce ne sent 
pas les Alvins, mais bien Mitra et Varu?/a, substitues ici, 
comme en quelques autres occasions, an couple des divinites 
secourables, qui dorinent Dadhikravan et qui le donnent, 
d’ailleurs, non a un personnage my thique comme Pedii, mais 
au mortel, IV, 39, 5, cf, 2^ Lo num de Dadliikraest cepon- 
dant plusienrs feis rapproche de celiii des Aevins, III, 20, 1 
el 5 ; VII, 44, 1 et2. Mais e'est seulement , a ce qifil somble, 
parce quo, comme eux, il aeeorii|)agne raurore ct le soleil, 
cf. encore, IV, 3)9, ] ; 40, 1 ; VII. 44, 3 et 4 ; a ce tiiro, il est 
invoqueen raeme temps que les divinites nia(,inal(3S par excel- 
lence Car 1(3 cheval do Dadhikravao doit eire invoque* on 
celebre par le pretr(3, carkviJj/am'^ arsah, IV, 3S, 2, comme 
le cheval do PimIu, etillkist effoctivouient dans quatr(3 liymnes 
du /^ig~Ve(ia, IV, 38; 39; 40; Vll, 44, et dans plusieurs 
vers isoies. 

La relation etroite de Dadhikravan avec le soloil etTaurore^ 
siigg(M*(3 naturell(3meiit ridentiiication de ce cdieval au cheval 
du soleilet, en dc3niiere analyse, au soleil lui-jmhne. On pout 
voir ano allusion a la course diiiiaie du soleil dans cette expres- 
sion du Tors iV, 40, 4 : a bondissaat snr La eourhurc do la 
route)), cf. il)i !. 3'’. J'ai (Lqa, (3u I’occasion'* d’exjdiquer Tepi- 
llieto dvir--vijika <( dont les ll(^('ii(^sapparaiss(Mit », aj)i)li(|i!ee a 
1) aibikiavaii, IV, 38, 4, j)ar j’id(‘ntit.d do c(^ ciievai avec le 
soleil, et par rassirnilation des )*ayuns du soleil a des ileclies, 

1. Ci'. la rnontion cl(; Miira ot Van;'.>?a aiix, vers lY, !> ot V. Ce soiU eux 
aus.si, vratsemblableuienl.., qid desiLcJics (lar le diiol « vous Jivez tlonne, .. >» 
aax vers IV, .‘>8, 1 el 1. Cl'. eue!»rv le eheval qui fi{.i,'ure au vers 3 de 
riiyiutie X, !i)2, oa soul (aUebres .suceesrS v^ iiieuif le e.ou}»le 'les Aevins e 
colui (It' Mi Ira et Varu7/a. 

Oil jKVurrait se tieinaiiiler si !a ec>iu[>araisoii «iu vers I\', JIS, (> « se cei* 
gnaiii (Ibuie couroiine cumrne le bnll:iiit eondue.teur <ie ia fiancee, yV/'/zyez », 
lie lerait fas allusujii au mythe du iuari;iiA‘e dc' Surya (j). /i8(.’)), tjui appartient 
a, la elide des Aevins. 

.1. Celle I'ormulc elait peul-elre ancieniic c-t consaeree. On s’exjdiquerait 
aiiisi renipli.M rojiete de la menie racine kir u celebrer » dans I'liymne IV, 39 
(vers Ij 3, ci’. IV, 'lO, 1); I’auteur dc cet hymrie prenail la I'ormule a la 
h'.ftrr.. 

k, Remarquez encore qu’au vers VII, 1, on rinvoi|ue « le premier)); 
et i) est en eil'et « le premier)), d’apres les vers VII, 44, 4 ; IV, 38, (>. 

5. Je regarde anknsn comme syuouyme de anhas, 

f). I. p. 207. 
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et c’est sans doute aiissi comme i^epresentant le soleil que 
Dadliikravau observe les asseinblees )), ibid. 

D’autres traits^ quoique pouvant convenir au soleil, et par- 
ticulieremeiit au soleil coiisidere comme jouant un role 
dans les phenomenes meteoroldgiques, conviendraient mieux 
encore a Teclair. J'enteiids parler d’abord du nom in^me de 
d adhi-^krei OM dadhi--krdvan signiftant litteralement « qui 
repand le laitcaille )), etdo differonts passages qui paraissent 
laire allusion aux presents liquides de Dadhikravan, IV, 38, 
10; 39, 4 ; 40, 2. Je signalerai ensuifce le role belliqueux qui 
lui ost atlribue dans riiymne IV, 38, ou il est compare a un 
lieros^ (vers 2 et 3), et on il est represente convert de pous- 
siero (vers 0 et 7), cornbattaut des milliers d'eniieinis, et les 
faisant fair cornnie le ciel tonnant (vers 8). Les vaclies au 
milieu desquelles il arrive (vers 4, cf. 0), les rapides parrni 
lesquelles il court (vers 7), paraissent d'ailleurs etre ses 
coinpagnes^ en mtnno temps que sa proie. Notons encore 
que s’il est compare au soleil dans le vers IV, 38, 10, il 
Test a Agni dans le vers IV, 39, 2. Enfin il regoit repitliete 
vicvakvisliti « commiiii a toutes les races », e’est-a-dire aux 
cinq races, cf. IV, 38, 10, qui rappclle le nom d’Agai Vaiqva- 
nara. Kn sommo, le clioval Dadhikravan, en raison de la 
cornplexite de ses attributs, parait trouver son explication 
la plus satisfaisarite dans le meme ordre d’idees que les 
autres formes du clicval inytliique oii des arguments directs 
nous font reconnaitre des representations, non pas seiiloment 
du soleil oil de Teclair, mais plus geiieralement d’Agni ou 
de Soma. 

Je crois voir d'ailleurs une allusion formello au rnythe do 
la descente du Soma dans le vers suivant : IV, 38,5. « Et 
les races J’appellent^ dans les combats, lui qui ost pareil au 
\()\e\xvqui so baralle un vclcrncnty a TaigJn qui descend epuise, 
chorchant la gloire et le troupeau du l)etail.» Le « voleur 
qui so baratte un veternent » n’est pas different de « Taiglo 
qui descend)); le veternent qu’il baratte n'est autre quo le 
Soma qu’il fait coiiler du cit 1 et dont il so revet on lo ravis- 

1. Au vers IV, 39, 5, il est compare a Inilra lui-meme. 

2. Cf‘. L’emplai du verbe ni 'ocvetiyUM vors (I, aveo celiii du vers III, 1)5, 9. 

3. Cf. X, 94, 4. 

4. Voir III, p, 7, 8 et notes, la discussioM des einplois de la racing nianth 

baratter D dans le Aig;- Veda. Il imj)orr.e snrtout de rappeler qii’elle est 

employee pour ex})rimer I’acte de I’aigle qui ravit le Soma, I, 93, G; IX, 77,2. 

5. eVstainsi que le Soma celeste « coule aiitour jj du Soma lerrestre, IX, 
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sant. Nous savons en outre que I’aigle ne dilfere pas a I’ori- 
gine du Soma qu’il porte. 

Dadikravan, a la veritd, est seulement compare a cet aigle, 
mais on peut croire qu’il lui est primitivement identique, car 
il est ailleurs appele lui-m4me un aigle, IV, 38, 2, et parait 
avoir ete conqu comme un cheval aile, IV, 40, 2 et3. Nous 
avons du reste constate deja plus haut* la substitution du 
cheval a I’oiseau dans le mythe de la descente du Soma*. 

D’apres co, qui precede, je ne vois pas de raison de doutcr 
que I’t'ltre mythologiquo decrit par unc succession d’epithetes 
au dernier vers de I’hymne IV, 40, a Dadhikrdvan, soit 
Dadliikr«vanlui-m4rne, et ce vers prouverait, bien decidement, 
qu’il etaitidcntifie par les poetes a I’etre present en touslieux 
qu’ils nommcnt tour a tour Agni et Soma : « Le flainant qui 
sejourne dans la liimiere, le Vasu qui sejourne dans I’atmos- 
phere, le sacrificateur qui sejourne sur I’autel, I’hote qui 
sejourne dans la inaison, qui sejourne cbez les homines, dans 
Fespace, dans Fordre, dans le ciel, ne des caux, ne de la 
vacho, ne de Fordre, ne des piorres, selon Fordre. » 

La parente et.ymologique des noins de Dadhikrdvan et de 
Dadhya/a', est evidenle. Seulement, tandis que le mot dadhi- 
Icrdvan nous a paru signifier « qui verse le lait », le sens du 
mot dffdhy-anc, dadhy-ac, pourrait 4tre purement et simple- 
menii « uni au lait » J Un tel nom suggercrait immediatement 
Fidee de Soma, et Fetude du personnage confirme eritiere- 
mentcette premiere indication. Nous aliens voir, en effet, que 
Dadhyanc est tour a tour, comme Ktaca (et comme Syuma- 
racini q, un ancien rishi et une forme du cheval my thi que, 
et que les details de sa legende doivent le faire assimiler, 
comme Etaca, a Soma plutdt qu’a Agni.; 

Le nom do Dadhyawc est, aux vers 1, 116, 12; 117, 22, 
accompagne du patronyraique dlharvana « tils d’Atharvan », 


(>, « rembrassc », Teuveloppe, IX, 12, 5. Ci\ les expressions « so rev6tir 
des aurores, IV, 25, 2, deseaux, des vaches, IX, 42, 1, den femmes , V, 43, 13 », 
et plus gezieraiemeut la diversite et I'etrangete des einplois metaplioriques 
du terme u vetoinerit » dans /Jig-Veda. (Observalioris sur les ligures derhe- 
turitpie daiisltt /tig- Veda, Mcmoircs de la SocUHe do linguistic ue, IV, p. 131). 

1. P. 454. 

2. Ajoulons qn’ori demande a Dadhikravan non seuloraent de prolonger la 
vie, mais do rendt’o la boiiche parfuinee, IV, 39, 6; sans trop iiisister sur 
eotto forinulo qui peut oxprimer simplomeni la bonne sante, on peut remar- 
quer qu’eile serait particulierement bien placee dans une invocation adressee 
a un ro[)i’esentant de ISoma, cf. IX, 97, 19. 

3. Voir plus liaut, p. 4 54. 
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cf. VI, 16, 14. Ailleurs il esi biuijjlpmient rapproche du nom 
d’Atharvan, I, 80, 16; X, 48, 2 , ou d’autres ancieiis sacrifi- 
cateurs. Dadhjanc est un de ceux qui ont les premiers 
formule la prierej I, 80, 16, et allume le feu, VI, 16, 14, et 
il figure dans I’enumeration des ancStres par lesquels la race 
humaine se rattache a la race divine, I, 139, 9. Indra lui a 
donne des etables plcinos de vaches ainsi qu’a Matarigvan, 
X, 48, 2 , ctc’est aussi, vraisemblablement, Testable des vaches 
(celestes) qu’au vers IX, 108, 4, il ouvre ainsi que le 
Navagva', par la puissance de Soma. 

I Dans la legende des Acvins, Dadbyanc decouvre a ces 
dTeux la liqueur caclieo- de Tvashiri, I, 117, 22 , c’est-a-dire 
le Soma.j retenu par le gardien avare des tresors celestes . 
Mais c’ostavoc la tete du clieval, a lui donnee ^ selon le vers 
I, 117, 22, par los Agvins eux-m^mes, qu’il leur fait ceit(^ 
revelation, I, 110, 12. Que la voix de Dadhyanc sorte de l:i 
tete du cheval, etque notre rishi se trouve ainsi transforme 
en cheval, au moins par la partie supericure de sou corps, 
c’est ce que met hors de doute le passage suivant, rapproche 
des citations precedente.s, I, 1 19, 9 « Vous chei'chez a gagnor 
le cceur de Dadhyanc; alors la tete Su cheval vous repond. » 
Lo sens du mythe me parait clair. Dadhjanc est identiquc a 
Soma, represente ici comrne un chev al, et distingue de la 
liqueur qu’il decouvre aux Acvins, comnic ailleurs ill’enieve 
sous forme d’oiseau (ou merue de cheval '). En mdme temps, 
I’idde . du concours qu’il prete aux Acvins, en leur revelant 
la liqueur cacliee dont il ne dilfere pas essentiellement lui- 
meme, au moins a I’origine, pent etre rapprochee de cello de 
la defection de Soma et d’Agui abandonnant lo Pure pour 
Indra 

Dans un autre passage, aj)partenant non plus a la legende 
des Aqvins, mais a colle d’ludra, I, 81, 13-15, c’est la tete 
du cheval qui est cacheo dans les montagnes et qu’Indra 
trouve chcz I’un des preparateurs celestes du Soma, Caryana- 
vat\ Ainsi sc trouve confirmee I’identite originelle du 

1. Voir plus ha lit, p. 31 0. 

2. Litteralenient u qiii ost sous Taisselle (de Tvasht?‘i) ? 

3. Voir JJi, p. 5/i ot suivanlos. 

Pruti/ airatjotarn, ( -f. la jamhe do ler doniitk^ a Vic[)ala, 

I, 116, i:i. 

Voir ci-dessus le mythe de DadhilNr ivaii. 

6. Voir Til, p. 1 '{6-147. 

7, Voir I, p. 206. 
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breuvage cach4 et de la t^te du cheval qui revele la cachette. 
Au vers suivant, resseiice cachee de Tvashfri.dans la de- 
ni eure de la lune parait ^tre encore le So may Enfin, avec 
les os de Dadhyanc, Indra tue quatre-vingt-dix-neuf Vntras/ 
Les « os )) de Dadhyawc rappellent roppositiori deja releveo^ 
de celui qui est sans os et de celui qui a des os, I, 161, 4 : 
le premier est le pere androgyne, le second est le fils, Agni 
ou Soma. Je conclus de ce rapprochement que les os de 
Dadhyanc representent le Soma manifeste, sorti dii monde 
invisible pour coopererala victoire d’liidra, peut-etre sous la 
forme do Teclair, de la foudre, qui est on elFet souvent iden- 
tifiee au Soma.' Le vers X, 48, 10 doit probablement s’ex- 
pliquer dans le mdme ordred’idees : « LeSomaa ete apercu 
chez Tun; le gardien manifeste Tautre sous formed’os*\» 
L’ « autre » serait preciseinent riotrc Dadhya^itc, rapproche 
d’lin preparateur quelconque du Soma celeste, et ideutifie 
au Soma lui-m^jne, ,au Soma manifeste. Par opposition aux 
(( os » de Dadhyaf/c^a «tdte » du cheval doit representer au 
contraire le Sormi cache \ quoique piAt a se reveler.j Nous 
avons deja reconnu dans les « tMes de cheval », que les 
ennemis de Sudjis apportent comme tribut a cet allie d’Indra, 
VII, 18, 19, des representations du Soma conquis par le 
dieii gueriier. 

Un dernier argument a I’appui de ridontification dc 
Dadhyar/c et de Dadhikravan avec Soma pent etro ehorche 
dans les emplois du mot (ladhan-vat, dont le sens, analogue 
a celui de ces deux noms,est « plein » ou « accornpagne 
de lait ))^ Le nouveau mot est unc epitheto appliquee tour a 


1. Voir III, p. 49. 

2. Plus haul, p. 99, 

3. Asthd^ (lui s’explique tres hieu ct>mme accusatil [rluriel du theme asihnn^ 
au lieu du clussique asUiini (I’hypothese d’liii adv(;r])e ((•if.hA me. semhle aussi 
inutile que pen vraisemblahle). Le mot est en apposition avec ncmayn, 

4. Voir plus haut, p. 80 e( Ksuivantes. On pouvrait se dematnler si la tete 
du cheval n’a })as etc couene aussi tpichjuelols comme representant le Soma- 
soleil, a forient. Une pareille coriceplion expliquerait le passage oii il est dit 
quUndra, frappe par le dieu-demon, son erinemi, est w devenu la queue du 
cheval 1 ), I, 32, 12; celte forrnule signitierait qu'lndra a lui a Toccident. 

'5. Plus haut, p. 366, 

6. Cc sens est certain pour la forme dadhammiah, epithtd,o de dHteh. 
(( outre )>, au vers VI, 48, 18, et ia comparaison do ce passage avec le 
vers X, 113, 2, d’une part, el ie veis IV,-4o, 1, lie 1 'autre (cL encore 3 dum^me 
hymne et IX, 107, 1), me parait iiidiquer, iudependarnmerit des rappro- 
chomeni.s presentes dans le texto, quo. la forme d(ufhaif.i)(:lu est le nominatil 
du mcme mot, ct non, comme reriteiident M. Hoth et M. Grassmanii, du par- 
tieijie ])arfail de dhnnv. 
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tour a une outre renfermaiit le Soma celeste, VI, 48, 18, et 
sans doute identique a celle que le vers IV, 45, 1 place sur 
le char des Acvins, puis au Soma lui-m4me, IX, 67, 2, et 
enfin, semble-t-il, * a un preparateur divin du Soma, IX, 107, 
1 *, peut-^tre aussi a Vishwu, X, 113, 2 dans lequel nous 
avons egalement reconnu \in preparateur du Soma celeste, 
identifie quelquefois a Soma lui-meme. 

C’est aux mythes etudi^s dans le present paragraphe que 
parait devoir 4tre demandee I’explication du nom desjAcvins *, 
derive de acva « cheval » avec le suffixe possessif in ; ce mot 
sert d’epithete a la richesse « qui consiste en chevaux », 
IV, 37, 5; V, 4, 11; VI, 45, 21; VIII, 6, 9; IX, 4, lOT 
62, 12; 63, 12; 07, 6; 93, 4; X, 156, 3, cf. X, 75, 
a I’ecurie « pleine de chevaux », X, 25, 5, au sacrifice « qui 
procure des chevaux », IV, 2, 5. Applique a I’homme, il 
signifie « qui aun cheval ou des chevaux », II, 27, 16; VIII, 
4, 9; 32, 9. Comme nom du couple divin, il rappelle surtoutle 
mythe du cheval donne par les Acvins a celui qui etait sans 
cheval ou qui n’avait qu’un mauvais cheval. 


S 111. — Aveugles GuEm.s. 

On a vu plus haut •’ que les Acvins rendent la vue a 
« I’aveugle 112, 8; X, 39, 3. Cette formule a pu 6tre 
cntendue d’uhe action curative exercee par eux en faveur 
d'aveugles reels; mais elle a certainement une originc 
mythique. L’aveugle represente primitivemont le soleil, ou 


4. La construction de ce vers est difficile. 11 semble bien pourtant que 
dadhanvfbi so rapporte au sujet de sushdva. Cf,, dans I’hymne IV, 45, dbine 
part, le vers 1 oil figure Y « outre » des Acvins, de Taiitre le vers 5 dont la 
fin rappelle celle du vers IX, 107, 1. Le sacrificateur qui y ost meiitioniie 
(cf. vers 7) rocoit Tepitliete larani, qui parait ridenliller au soleil, I, 50, 4 ; 
VII, 63, 4, ou ail cheval, cf. Ill, 49, 3; VII, 67, 8, du soleil (cf. vers 6), et 
Tassimiler ainsi a Etaca et a Dadhyawc lui-nieme. Les « mains brillantes)) 
pourraieiit etre les rayons solaires distillant le Soma sous forme de lumiere. 

2. Ici encore, la construction est difficile. 

3. Je ne voisaucunc raison d'attribuer au nom des Acvins le sens de « cava- 
lier qui n’est justifie ni par les emplois du mot comme adjectif (voir, en 
particulier, II, 27, 16, oil « celui qui a un cheval ou des chevaux » se sert en 
nieme temps d’un char), ni par la blende vedique qui leur donne. des che- 
vaux, non comme montures, mais, ainsi qu^a la plupart des autres dieux 
comme attelages . 

4. Dans ce passage, agvinam doit sans doute etre rapporte a vdjam. 

5. P, 435, 



plus geiieralement i’element igne quancl il est cache. De m^rne 
que «voyant», darts le lartgage mythologique, est synortyrae 
de « brillant », «aveugle)) est synonyme «d’invisible » ou de 
« noir y. L’aveugle gueri par les Acvins et’le « noir » qu’ils 
prennent sous leur protection ne different pas essentielle- 
ment, et tous deux rappellcnt le personnage que les menies 
dieux delivrent de 1’ « angoisse»^ comme Atri ou Jahusha, 
quand cette « angoisse » est I’angoisse des tenebres, VI, 
50, 10; VII, 71, 5, cf. I, 11,6, 20. 

Au vers VIII, 85, 13, ef. 14 et 15, ou le « noir » est 
d’ailleurs « secouru », non par les Acvins, mais par Indra, 
le poete a pris la peine de joindre un substantif au qualificatif : 
le « noir » est la « goutte ^ » noire, au fond de la riviere 
celeste, c’est-a-dire du nuage egalement noir, , 14, le 
Soma cache dans la riviere, nominee pour cette raison «m- 
cumali, mais qui se manifeste grkce a I’intervention d’Indra, 
en d’autres tcrmes, I’eclair. On voit par la qu’au vers I, 
79, 2, le taureau noir qui mugit (puis arrive accompagne de 
femelles souriantes), pourrait representer I’eclair avant sou 
apparition, aussi bien que lo nuage lui-m^me Or un mot 
kriahna (paroxyton), qui ne differe que par I’accentuation 
de I’adjectif (oxyton) signifiant « noir » et qui, vraisem- 
blablemeiit, lui etait primitivcment identique, est devenu 
le nom d’un protege des Acvins, VIII, 74, 3 et 4, qu’on pent, 
on vertu de ee nora merne, etre teute d’idcntifier a Soma ou 
a Agni cache. Nous avons vu ‘ qu’un mot synonyme, cyuvalat^\ 
design e un protege non pas des Acvins, mais d’Indra, dans 
deux passages, VIII, 3, 12 et 4, 2, on lo rapprochement du 
mot rucama « brillant » jiarait prouver que la significa- 
tion etymologiquc n’en etait pas obliteree. Les deux mots 
semblcnt, en realite, ne designer que les deux aspects suc- 
cessifs d’un meme etre pendant la nuitet pendant le jour, en 
meme temps que I’addition du motlA’rfyvrt « miserable » ou 
« suppliant wA'ait reutrer cet etre dans la serie des victiraes 
secourues, ordinairement p-ar le.s Aqvins, mais quelquefois 
aussi par Indra*’. 

1, Voir, })lus has, j). 4(>0. 

2. Lo Hioi o.st inavSculiii en Sanskrit. 

Les tomelles souriantes sont les eclairs coiisideros comnie femelles; elles 
re]>resontont lo phenomeiie, tandis »|U»> le mfile est reloment. (Voir I, p. 10.) 

4. P. \m. 

5. ( d*. encore le mot ri/dva « noir », qui paraiLau vers V, (iJ, 9, designer un 
prni.ege des Maruts, et an vor.s VIIl, .10, 37, un bieMlaiteur du pretre. 

( 1 . Voir \K PKL Le mot h'l'ipa est lui-iaerae devenu nom propre. 
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Pour en reveiiir au nom dg kvishna, reimarquons encore 
qu’un d^riv4 de ce nom, qu’on peut conSiddrer comme un 
jiatronymique, kvishniya, s’ajoute daas deux passages, 1, 116, 
23 ; 117, 7, au norii d’un autre protege des AgVins, Vi^vaka. 
Celui-ci parait surtout considere comme un prdtre qui les 
loue, ibid., et c’est le present qu’ils lui font qui semble direc- 
tement ideutifie a Soma. Les Acvins, en effet, donnent a 
Vicvaka, 1, 117, 7, repandent ou delivrent pour lui, X, 65, 
12, foot reparaitre comme une tdte de betail perdue, I, 116, 
23, nnlyislmapu dont le nom signifio « qui se purifie chez 
Vishnu » ‘|et desigoe le Soma cdleste prepare par ce dieu. 
Vishnapfla’ailleurs est aussi considere comine un protege des 
Aqvins, VIII, 75, 3 ^ de meme que Rebha est tantdt le 
present de ces dieux, tantot le rishi qu’ils protege nt*. Mais je 
ne vois aucune raison de faire de lui, comme le veulent 
MM. Roth et Grassmann, un fils de. Vicvaka Krishaiya. 

On retrouvera encore la qualification de « noir » cydvu, 
appliquee au vers I, 117, 24, au fils de celle dont I’epoux est 
impuissant h Ce fils recoit en mdme temps le nom de hiravya- 
hasta « a la main d’or », et personne sans doute ne refusera 
de le recounaitre pour une perso unification du soleil. Nous 
allons enfin voir le mythe du « noir » confondu avec celui de 
r « aveugle » dans la legende de Kanva. 

L’importance du personnage de Kanva dans le /tig-Veda 
depasso debeaucoup celle du role particulier qu’il joue dans 
la legende des Acvins ; mais c’cst dans cctte legende que se 
rencontre le trait le plus saillant qui le caracteri.se en tant 
quo heros inythologique, a savoir une cecite accidentelle et 
passagere. 

Le mot Aflunffl semble avoir garde, jusqu’a present, le secret 
de sa signification primitive. L’etymulogie en est obscut^q. 11 
parait n’etre employe que comme nom propre, et designe 
I’ancetre d’unc faraille de /lishis a la(iuelle sont attribues 
un grand nombre d’hymnes du /hg-Veda, Mais M. Roth a 
deja, et tres justeinent, fait remarquer qu’il a du etre primiti- 
vement, comme celui d’Angiras, un nom rnythique qui a ete 
transporte ensuite a une race huraaine. ' 


1. Un locutii vishml corro.*spoiidrait a ufjncL 

2. Le nieme passage nous le montre rapproclie de Vipvaka, nomine dans 
le pada qui sert de refrain aux trois vers VJII, 75, 1-3. 

3. Voir 111, p. 19. 

4. Pius bas, p. 47(>* 
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La famille de l£anva est designee dans les hymneis parle 
pluriel du nom de Kartva (passem), par I’expressiou fils de 
Kanva », I, 45, 5, et par le nom de KawvAyanas, Val., 7, 
4. Des individus do cette famille sont designes par Texpres- 
sion tt fils de Kanya », VIII, 8, 4 et 8, et par le patrony- 
mkjue Ffflfim. Oe' dernier est appliqud a Medhyatihi, VIII, - 
2, 40, qui passe pour I’auteur de plusieurs hyraues ou frag- 
ments d’hymnes, ainsi que son quasi-homonyme Medhatithi 
qui ne differe peut-dtre pas originairement de lui. Les detix 
noms, en tout cas, sont rapproches de eelui de Kanva, le 
second au vers VIII, 8, 20, dans une enumeration de pro- 
teges des Aovins, le premier aux vers I, 36, 10 ; 11; 17, dans 
des enumerations des ancetres qui ont les premiers allume 
le feu. Peut-etre le personnage de Medhyatitlii est-il purement 
mythique, comme eelui de Kanva, quoique son nom, par sa 
signification etymologique « qui a uu hdte (Agni) propre 
au sacrifice » \ n’ait pu designer directement qu’un prdtre du 
feu et non le feu lui-meme. Quant a la race entiere des 
Ka/tvas, il est dit d’elle, comme de toutes les families de 
pretres, qu’elle a accru Indra par ses hymnes, VIII, 6, 3 ; 21 ; 
31, et qu’Indra* fait avec elle un immense butin, VIII, 33, 3. 
Elle figure dans une comparaison, au vers VIII, 3, 16, a 
cote des Bhrigus, race essentiellement mythologiquo. C’est 
en somme, selon touto vraisemblance, une racereelle, mais 
dont les attaches mythiques ne sauraient dtre contestees, au 
moins, cornme on va le voir^ dans la personne du chef meme 
de la race, Kanva. 

Kanva est compris en efiet dans I’enumeration deja citde, 
I, 139, 9, des anefitres des hornmes qui ferment, dans la 
chaiuedcs etres, ranucau intermediaire entre les hornmes et 
les dieux. Nous veuons de dire qu’il figure, avec Medhyatithi et 
plusieurs autres. parrni les premiers pretres qui aient allume 
le feu, 1, 36. 10 et 11. (cf. iOtd. 8; 17 et 19). Au vers V, 
41, 4, ' repithete kanva-holvi , « ayaut pour sacrifleateur 
Kanva », si elle est appliquee a Trita,' pent s’entendre on ce 
sens que Kanva serait le pretre d’une ibrmc celeste d’Agni 
ou de Soma. II est compte, dansle versX, 150, 5, aunombre 
des proteges d’Agni, cotnme dans les vers Val., 1, 1,0; 2, 10, 
au nornbre des proteges d’lndra. Son nom, comme ceux de 

1. Si le conifiose doit, coiiformemeut a son accentuation sur le premier 
terme, etre coiisidere comiiie possessif. Au contraire, « Thote propre au 
sacrifice » serait Agni lui-meme. 
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plusieurs anciens sacrificateurs, a fourjii uue I'oi’inule aux 
pr^tres qui, pour gagner la favciir d’Indra, aiment a evoquer 
le souvenir d’un ,de ses favoris : ils esperent etre exaoces 
kauvaval, « comnie I’a ete Kanva », VIII, 6, 11 ; Val., 4, 8*. 
Kawva a encore ete protege par les Maruts, YIII, 7, 18, cf. 
1, 39, 7, et enfin par les Agvins, I, 47, 5 ; 112, 5 ; VIII, 5, 
25; 8, 20. 

D’apres le vers X, 31, 11, Kawva paSse pour le fils de 
Nrishadjiet, en effet, il recoit au vers I, 117, 8, le patro- 
nymique narshada. Or, le niotjnn‘-s//«rf, « etabli parmi les 
■'•hommes >),-est au vers IV, 40, 5, "Tune des epithetes d’un per- 
sonnage rnysterieusement designe, mais qui ne saurait etre 
qu’Agni ou Soma*, et son synonyme rivi-shadvan est cello 
du sacrificateur qui siege au milieu des eaux, X, 46, 1, c’est- 
a-dired’Apaw Napat. Mais, s’il semble permis de conclure do 
la queKawvaa ete considerecommelefils d’Agni oude Soma, 
d’autres passages paraissent bien I’assimiler a Agni ou a Soma 
lui-ra^me. 

En effet, Agni est appele au versX, 115, 5, non seuleinent 
I’ami des Kanvas, mais le plus Ka»va des Kanvas, ou le Kanva 
par excellence, kanvalama, epithete qui ne saurait convenir 
qu’au premier des Kanvas, cf. I, 48, 4, et qui rappelle I’epi- 
thete angirmtanm donnee a Agni, ancetre des Angiras. De 
meme repithetc kanva-mal, propremont « accompagne des 
Kanvas'' », appliquee a Soma, VIII, 2, 22, peut suggerer 
I’idee que Soma est le premier des Kanvas. Le Kanva « dunae )> 
par les Maruts, au vers 9 de I’hymne I, 39, pourrait done 
etre le Soma celeste"*. Au vers 7 du meme liynme, le Kanva 
effraye qu’ils secourent rappelle le Kanva aveugle secouru 
par les Alvins, auquel nous arrivons enfin. 

Nous lisons au vers VIll, 5, 23, que les Acviiis ont secouru 
Kanva aveugle. Dans ce mytlio memo, Kanva peut etre con- 
sidere comme unpr^tre, ainsi que leraontre le vers I, 118, 7. 

« Vous avez rendu la vue a Kanva aveugle, satisfaits que vous 

1. Au vers VIII, o'l, 1 « Viens, (') lodral'oii t’appelle I’hymiie (I«Kawva>i, 
I’hyinne de Kanvii est peut dtre l;t priere de I'ancetre reproduilo jiar sou 
deBceiul&lIt, a luoins (juo celui-ci ue hg designs lui-iueiuc par ce uoiii (pii,au 
pluriel, est celui de la race ciUicre. 

2. Ideniitie a Dadhikriivau. Voir ci-dessus, p. 457. 

3. La traduction a prepare par les Kawvas), est tout a fait arl)itraire. ' 

4. Daus Je vers I, 41>, 9, ou les Arvins soiit iuvo(pies a lasecoude ])er*sonne. 
on n attend guere uii vocatil du noni des IVaava.s, <‘t uno correction tjui con- 
sislerait unnjuement a accenluer la forme /.onfdwh cn forait un noni des 
Somas, indauub. 
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etiez de son hymne de l^uange. w Mais ce n’est pas pour nous 
line raison de douter qiie Ka;iva aveugle soit le soleil pendant 
Ja jiuit, ou plus generalement Agni ou Sorna'icach^Le carac- ; 
tere mythologique de la cecite de Kanva est 5’ailleurs mis 
hors de doute par les passages qui le representent non plus 
aveugle, mais noir ; le bicnfait des Agvins consiste alors a 
lui donner « la brilfante », ou a afaire gonfler pour lui Ic seiii 
brillant)),c'est-a-dirc sans doute ale reunir jU’aurore : 1, 117, 8. 
a Vous avez, 6 Acvins, donne au noir, a Kanva, la brillante 
de la grande mer (? kshouasya) ; il faut loner cette oeuvre de 
vous, 6 males, que vous avez comble de gloire le fils de 
Nrisliad ». — X, 31, 11. « Et on dit que Kam-a est le fils de 
Nrishad ; le noir, le fort, a recu des ricliesses; le sein bril- 
lant s’est gonfle pour le noir... w 

Nous savons qu’une forme caeltee d’Agni ou de Soma, 
qu’un personnage noir et nocturne pent aisemont se changer 
en un demon. Kanva n’a pas echappe a cette transforma- 
tion. Nous voyons an vers X, 61, 13, lo fils de Nrishad 
rapproche de (hishna et assiege par une troupe qui veut le 
(cfeiidrc)) coinme un demon veritable. Dans rhymne II, 25, 
de TAtharva-Voda, Ic nom rn^me de Kanva designe le demon. 
Le caractere equivoque denotro licmos lui est commuri avec 
Kutsa et d’autres porsoiinages dans lesquels nous avons 
roconnu des personnifications d’Agni ou de SomaL 

Nous renvoyons a la quatrieme partie de cet ouvrage, a 
cause du nMe qu’y jouo (c lo mediant perew, le mythe de 
/fijracva^, autre aveugle , a qui les Acvins out rendu la vuc 
commc a Kanva, On verra que Ivebha^ dont Tetude est 
aiissi differee pour la menie raison, a peul-etre recu d’eiix 
le meme bienfait. Enfln nous croyons devoir rapprocher 
encore du personnage do Kanva celui de Uirghatainas. 

Dirghatamas passe pour raiiteiir des hynines I, 140-164 
(lu /^ig-Veda. II est le fils d’Ucatliva ct. de Mamata>on seu- 
lomerit d’apres les lege rides etrangeres au /fig- Veda, mais 
d’apres rhymne I, 158, ou le inetix)nymiquo est 

joint inirnediatement a son nom, au vers 6, tandis qu il est 
designe aux vers 1 et 4 par le patronymique aucalkya, Le 
nom dL^uvnllnja a digne do louange » (cf. VIIl, 40, 28J est peu 
significatiL Colui Ae maniald (plus tard egoisrne ») |.’cst deja 

I. Voir pins p. 3I]7, 

i!. Ill, -i ct suiviuitcs. 

‘ 3. KfitL, p. io, note I . 

llEHCAUiNE. l.d ;o'j !l. -a) 
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davantage rlMamatS, a pu personnifler le d^sir, et par suite la 
priere,/ cf. vl, 19, 2. Dirghatamas serait done le fils de 
la piaere. ^ 

Mais e’est le nom du fils lui-m^xne qui est le plus clair. II 
signifle j« qui a ete plonge dans une longue obscurite ))^Ce 
nom est laprincipale raison qui m’a determine a traiter ici du 
raythe de Dirghatamas. Car, si le personnage est un protege 
des Agvins dans I’hymne I, 158, deja cit^, cf, VIII, 9, 10, 
CO n’est plus de la cecite, mais plutdt de la vieillosse ‘ que ces 
divinites semblent le guerir, d’apres le vers 6 : « Dirghatamas 
fils do Mamata, vieilli, dans le dixieme age, deviont, lui, le 
prdtre, un cocher deseaux qui vont a leurbut. » On remarque 
aussi dans ce vers une allusion a la conqudte des eaux du 
ciel et au voyage accompli sur ces eaux considerees comme 
des cavales, autant de traits qui conviennent a I’Agni et au 
Soma celestes. Le dixieme age rappelle en outre le dixieme 
jour du mythe de Kebha Ainsi, dans la legende des Alvins, 
le mythe de Dirghatamas olfre des traits qui lui sont com- 
muns avee plusieurs autres, mais non celui que son nom 
meme pouvait nous faire attendre. En dehors de cette le- 
gende, nous trouvons un nouveau trait evideminent mythique 
et convenant tres bien a un representant d’Agni ou de Soma : 
ccLes vaches ont nourri le fils de Mamata a leur mamelle 
memo, » I, 152, 6; mais ce n’est toujours pas celui que 
nous cherchons.- La mention expresse de la cecite do Dir- 
ghatamas ne se rencontre qu’au vers 3 de I’hymne I, 147, 
a Agni , Les « gardiens » de ce dieu ont sauve du peril «le 
fils de Mamata aveugle » ; ils ont « vu « pour lui. Mais le 
nombre des passages ou figure le nom de Dirghatamas est si 
I’estreint, qu’on peut considerer comme purement acciden telle 
remission du memo trait dans la legende des Aevins. 


g IV. — I’liUSONKACES SAUVES 1>ES EAliX OU TIUES D'UNE FOSSE. 


On peut rapprocher les difierents mythes dans lesquels le 
protege des Aevins est tire par eux d’uue fosse, ou sauve des 
eaux.! La fosse et les eaux paraissent avoir a peu pres la meme 
signification mythique, / et les personnages qui y etaient en- 


1. Cf. le rajeuuissemeut de Cyavdna, p. 481 . 

2. Voir 111, p. 20. 
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gloutis, et que les Aqvins ont sauves, peuvent ^tre aisement 
ramenes a des representations de I’Agni ou du Soma celeste, 
c’est-a-dire, dans I’un et I’autre cas, du feu cache dans les 
eauxdela uuee ou dansle raonde invisible. Nous diffdrerons 
pourtant I’etude du persoimage de Bhujyu etde ceux de Rebha 
et de Vandana, et nous les renverrons ala quatrieme partie 
de ce livre*, pour rapprocher des dieux « souverains » et 
souveut inalveillants, auxquels elle sera consacree, le « me- 
diant pere » auteur des irifortunes auxquelles les Agvins ont 
mis fin. Mais nous devious aumoins signaler la ressemblance 
de ces mythes avec celui d’Atri et de Saptavadhri dout nous 
allons traiter immediatement. 

! Les deux noms d’Atri et de Saptavadhri appartiennent 
peut-etreaun seul et meme personnage Le second, en effet, 
ne se rencontre jamais qu’a cote du premier-: Ils designenttout 
au moins des personnages equivalents, les heros d’un seul et 
memo ray the. 

Le mot mpla-vudhri parait signifier « qui a sept (chevaux) 
hongres » et etre a peu pres equivalent aux noms d’autres 
proteges des Acvins signifiant « qui a un mauvais cheval », 
«pietou)), etc. Mais a part son nom meme, le personnage 
de Saptavadhri u’a aucun rapport avoc ceux qui figurent 
dans le mythe du cheval. Nous retiendrons seulement de ce 
nom le chillre sept qui semble deja trahir unc conception 
mythique. Saptavadhri parait d'ailleurs directement identifie 
a Agni, eu mdme temps qu’il est appele un rishi dans ce pas- 
sage ; V, 78, 5. «(,)iivre-toi, d arbro, comme le sein de celle 
qui va enfauter : ecoutez mon appel, u Acvins, et delivrez 
Saptavadhri ', 6. Pour lo /•ishi Saptavadhri, effraye et sup- 
pliant, 6 Acvins ! par votre puissance rnysterieuse, vous agitez 
I’arbre en deux sens opposes. » Le rishi enferme dans lebois, 
et que les Acvins en font sortir, semble bieri etre un repre- 
sentant du feu, et le mouveinent de 1’ « arbrej) pourrait n’etre 
autre quo celui de r«r«nt male 

\ Le moi alri (pour al-lri) signifle « devorant » et s’annoncej 
deja par son etymologic corarae un nom du feu. II est d’ail- 


.1. ]II, p. 10 et suivaiites, 17 et suivaiites. 

2. Cepeiidant» une distinction semble laite entre eux, au moins dans une 
(•numeration de TA. V., IV, 29, 4, ou ils soiit separes par un autre nom. 

3. Voir ]). 4ol . 

4. Le nom (.rAtri se rencontre au vers precedent. 

;i. Of. A. V„ VI, 49, 2 ? 
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]eurs oxpressement attribiie a Agni, II, 8, 5, et nous trou- 
yerons encore dans les citations qui vont suivre plus d'un 
argument a I’appui de ridentification (.rAtri et d’Agni, entre 
autres repithete^//r(tu/67UArt, « lepliis jeuno )),X, 143, 2, ex- 
clusivement consacrei*. au dieu du feu, ctcelle de pducajanya 
« commiin aux cinq races », I, 117, 3, equivalente au nom 
do Vaicvanara^ Relevons encore i’identificatiori d'Atri a 
Mitra dans le couple Mitra-Varu«a, V, 40, 7 : on Yorra^ qiie 
Mitra designo parfois dans ce couple, par opposition a Vanrna, 
le leu du sacrifice. 

\ Comnie la plupart des iiorns du feu, Atri est aussi celui 
d\m (les ancetres de la race liumaiiie, et il figure en cette 
qualitedans renumeration deja citee^dos anciens rishis par 
lesquel.sla racehumaine se rattaclie a la race divine, I, 139, 9. 
]1 est run des proteges d’lndra, VIII, 30, 7, qui a ouvert 
pour lui ratable c(:4(‘.ste, en memo temps quo pour les Ay^giras, 
1,51, 3, Cornine les Angiras, lui et sa race out pretealndra 
nil socours efflcace dans la conqutUo du soleil : V, 40, (i. 
(( Lorsqulridra a chasse du ciel les ruses de Svarbhaiiu qui 
ravaieiit envalii, Atri a roti’ouve avec la quatriiuno priero le 
s(jleil cache par les tcnudmes contraires a la loi. — 8. « Le 
})retre attelant les j)icrres, pratiquant le cuUe, lionorant les 
(lieux d(i ses hoimuages avec le chfintre. Atri, a rarnene dans 
le ciel Vani du soleil ; il a fait nmtrer dans ronibre les ruses 
do Svarbhauu. » — 9. « Le soleil que Svarbhfinu, de la 
race des Asuiais, uvait convert de tchit^bres, les Atris Lout 
retroiive. et ils out ele les souls qui aient pu le faire. » 

Ailleiirs, e'est Agni lui-meme qji’Atri dth.ivre en forcarit les 
avares (les dtimons) a le disposer chez los niortels, A’, 2, 0. 
Mais ce trait ne sauraitetre invoque centre ridentite priini- 
rive d’Airi (4. d’Ap;!]!, puis(:{ue los ag’(mts par excellence do 
la descente du feu panni les homines, vlatarii-van et les IJli/d- 
gus, sent eux-iiKuiies, sans aucun douto possible, desreproseii- 
laiits du feu. 

11 iihui est pas moins vrai ([ue la signification primitive du 
personiiageest souvent tout a fait oublieo. Aussi Atri, ])rote- 
g(3 dlndra'b devient-il egaiement iiii proteg(i (rAgiii,X, 150,5, 
cn compagnio d'autros rishis doi.it ridentitf^ primitive avec 
Agni ost d’aillcurs incontestable, par exemiile (LAy/giras, I, 

] . liaiil, j). j ;»J. 

'i. Ill, ]). lol). 

;r ^‘o{^ ci-clcs'UK. 
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45, 3. Le maHc/ala V du /?ig-Veda est attribue tout entier a 
la famille d’Atri dont le nom s’y rencontre en effet souvent, 
V, 7, 10; 15, 5 ; 73, 0 ; 74, 1, surtout dans l,a formule 
« comme chez Atri », V, 4, 9; 7, 8; 22, 1 ; 40, 6 et 8 ; 51, 8; 
72, 1, ainsi que celui des Atris ees descendants, V, 22, 4; 
39. 5 ; 40, 9 ; 67, 5, qu’on retrouve encore aux vers VIII, 
30,6; 38, 8. 

Protege d’Indra , protege d’Agni , Atri Tost aussi , et 
surtout,"des Acvins, I, 112, 16; 183. 5; VIII, 5, 25; 35, 19; 
42, 5; X, 143, 3, et c’est a lalegende des Aqvins qu’appar- 
tient le inythe le pins caracteristique qui le concorne ainsi 
que Saptavadhri. 

Cette legende nous ofFre en outre quelques traits qui rap- 
procheiit Atri de certains autrcs proteges des niemes dieux, et 
qu’il taut etiiimerer d’abord. Les Acvins out delivre Atri de 
I’obscurite, VI, 50, 10; VII, 71, 5. Ils I’ont rajeuni, lui qui 
etait vieilli « conrorinement a I’ordre du monde », rilctjur : 
ils I’ont rajeuni, « comme un clioval », pour lui fairo atteindro 
le but, X, 143, 1. C’est ainsi qu’il estdevenu « le plus jeune », 
■ihid., 2, ainsi qu’Agni *. Enfin ils delivrent Atri d’une fosse 
on ii etait tombe, I, 117, 3 ;'‘ V, 78, 4, lui le rishi « cominun 
aux cinq races », I, 117, 3, et pour cela ils mettent a neant 
les ruses du « inechant Dasyu ■^>, t/j/'d. Jo renvoie le lecteur 
aux explications qui ont ete proposees deja ou qui lo soront 
plus loin pour les rnythes semblables : dans tous, le protege 
des Acvins parait representer Agni ou Soma sous Tune quel- 
conque de leurs formes. 

Mais voici un trait nouveau, et assez embarrassant a pre- 
miere vue : la fosse ou est tombe Atri est le plus souvent 
line fosse briilaute ; 1, 116, 8. « Vousavez, par la fraicheur, 
ecarte pour lui Fardeur du feu ; vous lui avezdonne unbreu- 
vage fortifiant; vousavez, A Aqvins, hcureusemeut tire de la 
fosse, ou il etait tombe, Atri ainsi que touto sa troupe* ». 
Le mot « fosse » est sous-entendu dans le vers suivant : 
I, 118, 7. « A Atri, tombe dans la (fosse) brfilante, vous avez 

1. Uii autre dcHail du nieiue vciTs parait signifier quV'ii detachant Atri 
comme ou dcdioiie un nomd, ils le lancent dans Tatmospliere, ce qui ne pour- 
rait se rap porter qu’au leu ctdeste. 

ii. Of. Le (( niecIiMiit pere » dans les legendes de /iijracva, de Bhujyu et do 
R(d)ha, III, p. 5 et suivaiite.s. 

3. P. ACG et 481. 

4. Les Atris? Au vers I, 117, 3, Je rapprochement du mot f/ana « troupe » 
et de I’epithete pdnca jaw/a donnee i Atri suggererait Tidee des cinq races. 
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accorde,6 Acvins,la faveur d\m breuvage. »C’est ainsi qua 
Taccident est raconte dans les passages ou Atri et Sapta- 
vadhri sent rapf)roches, et peut-^Hre identifies: X, 39, 9. 
« Vous avez (o Acvins) rendu agreable a Atri, a Saptavadhri, 
la fosse brfilante. » — VIII, 62, 7. « 0 Acvins, vous rendez 
la demeure d’Atri agreable. » — 8. c< Vous emp^chez le feu 
de bruler Atri, le chantre harmonieux. » — 9. « Saptavadhri 
gisait sur un torrent de feu, vous adressant sa priere. » 

II peut sembler etrange que les Acvins protegent contre le 
feu^ dcs personnages qui representeraient origiriairement Ic 
feu lui-meme. N’oublions pas toutefois que ces personnages^ 
s’ils n’cnt ete d’abord que le feu, sont devemis des rishis, 
C’est ce double caractere qui nous donnera sans douto le mot 
de Tenigme. II nous reste d’ailleurs a citer un certain nombre 
d’autres formules du meme mytlie, renformant un mot dont 
Tetude nous conduira naturcllement an but par la methode 
du rapprochement des textes, et sans le secours d’aucune 
hypothese. 

Ge mot, que nous nous abstiendrons provisoirement de 
traduire, est le mot gharma. li semble employe dans les pas- 
sages suivants, a peu pres comme Tetait, dans les precedents, 
le mot designant la fosse brulante : VIII, 62, 3. « 0 Agvins, 
repandez pour Atri la fraicheur snv le gharma. » — I, 119, 
6. « Vous protegez par la fraicheur Atri contre le gharma 
chauffe. » Remarquons, a ce propos, qu’Agni lui-m^me a 
sauve Atri dans le gharma, X, 80, 3. 

Dans d’autres passages, au contraire, le gharma semble 
un breuvage que les Acvins vcrsent a Atri, et dont il avait 
ete deja question plus haut aux vers L 116, 8; 118, 7, 
cf. VII, 68, 5. Nous negligerons un passage du vers I, 112, 7 
« ...Vous avez rendu agreable a Atri le gharma brulant^w, 
qui peut s’entendre comme le vers X, 39, 9, deja cite. Mais 
le vers I, 180, 4 parait bieii dire que les Acvins out « voulu 
envoyer a Atri un doux gharma, comme un torrent d’eaii », 
et le vers V, 73, 6, qu’Atri a cherche avidement » bhuran- 
yatij cf. Val. 11, 1, « avec la bouche », c’est-a~dire pour le 
boire, « leur gharma pur ». 

Comment concilier ces deuxemplois, en apparence contra- 
dictoires, du mot gharmaT ll designe, dans le rituel, et deja 

1. Cf. encore VII, 69, 4 . 

2. La construction est d’ailleurs difficile : il faut sous-entendre le verbe 
que suppose la traduction « vous avez rendu 
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dans les hymnes du /?ig-Veda, un breuvage de lait chaud 
offert aux Acvins, I, 119, 2; V, 76, 1 ; VII, 70, 2; VIII, 9, 
4 et 7 ; 76, 2, et quelquefois a Indra, III, 53, 14, cf. VIII, 
78, 7*, ou encore le vasequisert a le faire ehauffer/V, 19, 4 ; 
30, 15 ; 43, 7, cf. 1, 164,26 et28. Ces deux sens me paraissent 
suffice pour rcndre compte de tous les emplois du mot dans le 
7/ig-Veda, si Ton remarque que, commeleSoma celeste cst le 
prototype du Soma du sacrifice, de meme, au gkarma tor- 
restre, doit correspondrc im lait chaud qui ropresentera, soit 
la lumiere et la chaleur solaires, soit les pluies tiedes de 
I’ete. Et en effet, comme le feu et le Soma, le (/karma Au 
sacrifice est touibe du ciel, d'ou il a ete tire par les anciens 
sacrificateurs ; X, 181, 3. « Ils ont trouve en priant le pre- 
mier sacrifice tombe (rfu ciel) et servant de chemin aux 
dieux^; du (sejour du) createur briilant, de Savitri, de 
Vishnu, du soleil, ils ont apporte le gkarma. » Les trois gharma 
qui suiventFaurore, figurant au vers VII, 33, 7 paralleleraent 
aux trois males qui repandent leur semence et a leurs trois 
progenitures , paraissent s3-niholiser les hiens des trois 
mondes que Thomme attend au lever du jour, et les deux 
gkarma « limitrophes » dont Matarigvan a eu la jouissance, 
X, 114, 1, representent le lait du ciel et de la terre, s’ils n’en 
sont les recipients, e’est-rt-dire le ciel et la terre memos 
Les gkarma cliauffes qui sont epanches chaque annee quand 
arrive la sai>on des pluies, VII, 103, 9, ne sont aiitres quo 
les pluies (‘Hes-rnetnes, ou leurs recipients h Les gkarma sont 
aussi consideres comme la sueur de pretres celestes, VII, 100, 
8 ; X, 67, 7"’; ou bieu ils rendcut en bouillant un son (jui est 

1. Cr. Ill, 2(5, 7, oil Agni s'assiniile lui-memc au rffffirrna^ tout en le qiiaii- 
fiant (T a ollVanile . 

2. C’fist-a-«lire sans doutc a los amonant sur la tejro«. 

;.i. I/epitbote snrnantfi^ cf, 1,1x5, 5; VII, SO, 1, Ic* donnerait ii poiLser. Cottc 
phnuse a Los deux (fhnrnm limitrophes out rom{)li triple » pourrait 
sigriifier, si le o tri})le » est le char des Acvins, cf. I, 15 i, 0 et 12 ct passim, 
que ce char a trois roues, dont line roue appartient an inonde invisihle 
(voir p. 501), contient le ciel et la terre, et, par constMjuenl, les u dej^asse 
On remarquera que Jes Acvins sont eux-meines compares a d(*ux gharma, 
X, 10(>, 8. 

L ("ornparez notre .dicton : « Voila une ondee qui chauOe. » 

5. Je ne puis croire quo le compose gharmaweda signifie simplement 
« convert d'une sueur bruliiuto v>. D’uiie part, en etlet, le sens de « chaleur », 
attriluHi a gfiarma, ne me parait micessaire pour aucun autre passage du 
/tig- Veda, et, de I’autre, Ja signification de Texpression gharminah. sisfrvi- 
d(hi()\\, certainement equivalente au compOvSe, parait bicn determinee, au 
vers VII, 103, 8, par le vers suivant, oil il est question de Vepanchemcnf: des 
gharma chauffes. (Sur Thyinne entier, voir I, p. 292.) M. Roth avait, d’ail- 



— 472 — 


la pricre deces memes pr^tres, IV, 55, 6, et particulierement 
des Maruts V, 54, 1 *. Eafin les pitris ou ancetres invoques 
dans les vers X, 15, 9 et 10, y re^oivent I’epithete ghar- 
masad « sejourna^t dans \e gharma '^ » qui s’explique parfai- 
teraent, soit qu’on entonde ici par gharma le lait celeste, ou 
son recipient. II est a remarquor que le dieu Brihaspati, dont 
les relations avec les pitris sontbien connues, re<;oit I’epithetQ 
probablement equivalente, de prdgharmasad, VI, 73, 1. 

On voit' maintenant que le fait menie du sejour d’Atri 
dans le gharma, c’est-a-dire au milieu du lait bouillant des 
vaches celestes, s’expliquera egalement bien au double point 
de vue de son identite originelle avec Agni et de sa transfor- 
mation en un rishi, chef de race. Les traits du raythe ana- 
logues a ceux que nous avons releves deja pour les personnages 
torabes dans une fosse, ou plonges dans les eaux, appartion- 
nent a Agni. C’est au contraire au »-ishi, .'i I’anc^tre, qu’il 
convient de rapporter le trait nouveau de la crainte des 
briilures. Ici encore du reste nous avons I’appui d’un texte, 
que j’emprunte par exception a TAtliarva-Veda, XVIII, 3, 
60, mais qui n’est qii’une autre IcQon, plus intelligible, du 
vorsX, 16, 14 du flig-Veda; 4e poete, s’adressant au mort 
qui a ete brule sur le bficher, lui dit : a Deviens heureuse- 
ment une grenouille " dans les eaux (du ciel) ; apaise ce feu 
(qui t’a brule). » Le raort ne quitte lo bucber ou il a ete reduit 
en fumee que' pour la chaudiero celeste; mais de rneme 
qu’Agni lui epargne sur le bucher la douleur cuisante des 
brulures, X, 16, 1, de memo il trouve dans le gharma celeste 
qui devient son sejour cette fraicheur que les Agvins ont 
procuree a Atri. Ce quo le raythe offrait aiiisi de contradic’. 
toire aved’idee d’un personnage rapresentantle feu s’explique 
par la confusion do ce personnage priraitif avec oelui du 
rishi qui en est en quelquo sorte derive L 

leurs, pro|)os(j deja, quoique sous forme duljitative, une analyse du com. 
pose coiiforme a moil interpretation, 

1. Le compose (jhfirma'Svaras « qui a pour son le ffkavma » paralt forme 

sur le memo modele que f/hnrma-nwda ; il est, en lout cas, equivalent i 
fjharma^stubh formo coiumo chnndaXx-atvhh^ V, ivj, Je le coiistruis aveo 
Je mot nac/t/«h u rivieres ». Pour la comparaisou de la'priere au gharma cf 
VIII, 78, 7 et vol. L p. 2!83. ’ ' 

2. Cf. X, 10, 10. Le feu particulior du sacrifice aux pitns est prie cle faire 
reussir (bouillir?) le gharma dans le sejour supreme. 

3. Cf. rhymne VIII, 103 (I, p. 292) sur les greaouilles celestes. (Voir aussi 
I, p. 84, note 3.) ' 

4. Remarquotts pourtant en terminant, ct apres avoir presente, selon notre 
methode, I’interpretatiou suggeree par la comparaison des textes, qu’ou 
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Du sauvetage d’Atri ou Saptavadhri, et de ceux de Dhujyu, 
de Vandana et do Rebha, on peut rapprocher encore lea 
aventures de Paura, de Jahusha, d’Antaka. Le dernier n’est 
nomme qu’une fois ; il a ete secouru par ^es Alvins alors 
qu’illanguissait dans le desert (? drawe), I, 112, 6. Son nom, 
qui dans I'Atharva-Veda (et dans le compose anlaka-druh, 
R. V., X, 132, 4) designe la mort personnifiee, a pu appar- 
tenir au dieu de la inort, Yama, lequel n’est lui-merae origi- 
nairement qu’iine forme particuliere d’Agni*. Jahusha est 
rapproche d’Atri au vers VII, 71, 5 ; corame celui-ci a ete 
delivre par les Agvins de I’obscurite et de I’angoisse, c’est-a- 
diro de Fangoisso de I’ohscurite, de meine Jahusha a ete 
mis par eux en liberte. Le A’ors I, 110, 20 est plus explicite: 
les Acvius ont, pendant la nuit, conduit a travers des espaces 
faciles a traverser ce Jfihusha qui etait retenu de tous c6tes. 
Voilaun sauvetage qui, sauf la mention des eaux, rappello 
celui de Bhiijyu, L’ analogic est plus complete dans le cas de 
Paura, qui nageait dans Fe^au et qui a ete aide par les Acvins, 
V, 74, 4. Ce Paura, qui est aussi un protege d’Indra, VIII, 3, 
12; Val., 2, 5, et auquel se rattache nne famille de pretres 
adorateurs d’lndi a, Va!. , 0, 1 , p<.)rte un nom dont le sens pre- 
sume a qui rassasie » convenait parfaiteraent a Soma, et qui 
sort on effet d'epithete au bronvage sacre dans le vers II, 
11, 11. 11 est, aussi applique aindra, raais en tant que celui- 
ci est considere coramo la « source » des richessos, VlIT, 50, 
6, II Fest enfin aux Acvins eux-memes“ dans le vers qui leur 
attribue le sauvetage do Paura, V, 74, 4, inais par un veri- 
table jeu do mots : « Ce Paui’a (qui rassasie) nageant dans 
I’eau, vous Faidez, vous qui rassasiez celui qui rassasie. » 
Comme dornier argument a Fappui de Finterpretation pro- 
posee pour les personnages tires par les Acvins d’une fosse 
ou du milieu des dots, citons Ic vers I, 105, 17, ou un sau- 
vetage du rnerae genre est attribue, non plus aux dmnites 
secourables par excellence, mais a Brihaspati ; le personnage 
« tombe dans un puits » et « appelant les dieux a son 
secours » n’y est autre que Trita dont Fassimilation, soit a 
Agni, soit surtout a Soma, ne peut faire Fobjet d’un doute=*. 

s'explifjuerait a Ja rigueiir le dieu du feu, si souvent distingue de relement 
materiel auquel il preside, protege centre les dangers de ce meme element 
considere comme son sejour. 

1, Voir I, p, 88 et suivantes, 

2. J’adopte ici la correction de M. Grassmanii, paura \ionv paura, 

$. Voir plus haut, p. 
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§*V. — LES MYTHES DE LA FEMELLE. 

Nous ^tudierons d’abord Ja « vache de Cayu j 

Le mot )£ay\i sigriifie « gisant, couclie 11 est applique 
deux fois a I’Agni nourrisson de deux meres, qui repose en 
tous lieux, I, 31, 2, particulierement « la-haut », III, 55, G, 
et une fois aindra, au vers 12 de rhymno IV, 18, ou sa nais- 
sance est decrite a peu pres comnie celle d’Agrii. Dans tous 
ses autres eniplois, le nom designe un protege des Acviiis 
(appeles pour cette raison myulrd « protocteurs de Cayu ^ », 
X, 40, 2), que nous regarderons comme une personnification 
du feu cache. II figure dans des enumerations de favoris du 
couple divin designes au vers I, 112, 16, par differents noms 
propres, et au vers X, 40, 8, par des noms communs, « le 
maigre^, la veuve, etc. », en sorte quo dans ce dernier pas- 
sage il parait retenir sa signification etyinologique. 

Partout ailleurs, la mention do Cayu est accompagnee de 
celle d’une vache, evidemment mythique comme Cayu lui- 
m^me. Cette vache etait sterile I, 110, 22; I, 117, 20; VII, 
68, 8. Maisles Aevins ont gonfle do lait la vache 'de Cayu, 
I, 119,6 ; ilsTont gonflee de laitpour Cayu lui-m(^une, I, 117, 
20, pour Cayu epuise, I^ 116, 22, et en detresse, I, IIS, 8. 
Les pocHes, enraeme temps qu’ils celebrent cette ceuvro, nous 
apprennent que les Aevins ont « traverse la montagno en 
vainqueurs w, X, 39, 13; VI, 62, 7. C’est ainsi qu’lndra a 
feit couler les eaux on fendant la montagno. La vache 
sterile que les Aevins ont remplie a la priore de Cayu est aussi 
directement comparee aux eaux, VII, 68, 8. Elle etait at- 
tacheo, litteralemont c adherente », vislialx/dy I, 117, 20, 
peut>etre a cette peau, a cette enveloppe dont les /tibhus ont 
aussi fait sortir une vache mythique qu’ils ont reunie a son 
veau. En un mot la nourrice de Cayu est evidemment la 


1. M. Roth et M. Grassmann, suivant rintorpretalion du NirukUa, font de 
ce mot un adverbo en trd si^nifiant « sur la couche ». Mais il iiy a paa 
d’exemples du mot {'ayu dans le sens de u couche », et il y en a de I’einploi 
de la racine trd a la fin d’un compose ian~af/ni-t?^dy I, 189, 3 et puru-ird, 
VIII, 8, 22. 

2. KrlcOy voir plus haut, p. 450 . 

3. Cf. I, 112, 3, cite plus haut, p. 444. 
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mere celeste, aurore ou nu4e, du veau nourrisson de deux 
meres auquel est pareillement appliqud le mot gayu, 
et, qui, comme nous I’avons dit, n’est autre qu’Agni. 
C’est la mere celeste qui tour a tour re’tient et livre son 
lait*, et qui ne le livre que gr&ce a I’intervention des 
Aqvins. 

La faveur que les Agvins font a Tricoka, a Cara, a Gotama, 
ne diifere pas essentiellement de celle qu’ils font a Cayu. Go- 
tama nous est deja connu comme un favori d’lndra^, et il est 
secouru par les Maruts a peu pres dans les memes conditions 
et de la meme maniere que par les Alvins. Ceux-ci, comme 
les Maruts, I, S5, 11, cf, 88, 4 et 5, renversent I’outre, 4vi- 
demment I’outre celeste, et font couler les eaux pour Gotama 
altere, I, 116, 9, qui les a invoques ainsi qu’Atri I, 183,5. 
Le nom de Cara figure dans une ddnasluti, VIII, 59, 13 et 
14, comme celui d’un riche sacrifiant. Mais ce nom, dont les 
sens sont « roseau » et « fleche », a pu designer primitive- 
ment I’arme celeste a laquelle le Soma est souvent identified. 
Quoi qu’il ensoit, nous lisons avi vers I, 116, 22, qu’en faveur 
de Cara Arcatka (fils de Aicatka), les Acvins ont tire I’eaudu 
fond d’un puits, pour la lui donner a boire, et il n’est guere 
douteux que cette eau et ce puits soient une eau et un 
puits celestes. Avec Tricoka, nous revenons au mythe de 
la A'^ache, ou pluiot des vaches*. En effet, ce protege des 
Acvins ,a, parlour faveur, «fait sortir les vaches», I, 112, 12. 
Nous savons deja’’ qu’Indra lui a rendu le memo ser- 
vice : il a, pour Tricoka, fendu la vaste montagne, afin 
que les Amches en sortent, VIII, 45, 30. On reconnait la 
formule ordinaire de la conquete des vaches. Quant au 
nom de tricoka, comme nous I’avons rernarque deja, nul 
n’a pu mieux convenir a designer primitivement Agni ou 
Soma. 

De la vache mauvaisc laitiere a la femme de reunuque la 
transition est facile. Dans le mythe precedent, le person- 
nage favorise par les Acvins etait le nourrisson de la Apache. 
Dans celui-ci, c’est la femme que les Agvins cxaucent en lui 

1. Voir plus haut, p. 71 el suivantes, 

a. Voir plus haut, p. 303 . 

3. Cf. all norn de Cara celui de CarysUa. (Plus haut, p. 449 et note 6.) 

4. Cf. encore le nom de Pricnigu «qui a pourvacho P? icni)) (cf. VII, 18, 10), 
e'est-a-dire qui jouit du lait de la vache celeste, designant un protege des 
Acvins, I, 112, 7. 

5. Voir plus haut, p. 304# 
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donnant un fils. Mais les heros des deux raythes sent ori- 
ginaireraent identiques. 

La femme dent, il s’agit ost designee par le xaoivadhri- 
mdli signifiant «qui a un impuissant» et une telle appellation, 
designant celle qui n’enfante que griice ti une intervention 
divine, doit evidemment etre interpretee « qui a un mari im- 
puissant)).^ L’impuissant n’est autre quc le demon. L’epithete 
vadhri est appliqueeaux demons qui combattentindra, I, 33, 
G, et particulierement a Vritra, I, .32, 7.’ Or nous savons quo 
les epouses du demon sont les aurores pendant la nuit ou les 
eaux pendant la secheresse. Elies ne donnent plus alors leur 
lait, la lumiere ou la pluie, et n’enfantent plus Agni sous 
forme de soleil ou d’eclair. O’est que leur mari, le demon, est 
impuissant. Mais viennent les Acvins, elles rcdeviendront 
fecondes. C’est ainsi que ces dieux deposent un foetus dans 
des femelles, I, 157, 5, qui paraissent Mre les vaclies 
celestes, cf. VI, 72, 4. De imbne ils donnent a la femme de 
I'impuissant un fils, et le nom do hiranya-hasla qui designe 
ce fils, I, 116, 13; 117, 24, n’est pas moins car.acteristique 
que celui de sa mere. C’est en effet uiie epithete du soleil 
« aux mains d’or », attribute a Savitrit au vers I, 35, 10. A 
cette appellation, il faut joindre celle de (tt/dva « noir », X, 
65, 12, qui rappelle la forme nocturne du soleil, cf. I, 115. 
5. L’enfant, noir avant de venir au monde, a ensuite des 
mains, c’est-a-dire des rayons d’or. Le soleil n’est pourtant 
qu’une de ses formes. Au moins semble-t-il permis de cher- 
cher une allusion au triple Agni dans un passage ou la nais- 
sance du « noir « est d’ailleurs presentee comme une resur- 
rection : I, 117, 24. « Vous avcz, 6 Acvins, 6 hei'os, donne 
a la femme de I’eunuque un fils aux mains d’or ; vous avez, 
6 dieux bienfaisants, releve pour le faire vivre le noir fendu 
en trois. » 

La reunion si frequente des attributs de la parole sacree 
etde ceux de I’aurore ou de la nuee dans un seul person- 
nage mythique explique I’appel adresse aux Aqvins par la 
femme de Timpuissant, I, 116, 13 ; VI, 62, 7 ; X, 39, 7. Je 
n’insisterais pas sur un trait qui pent paraitre sans impor- 
tance si I’idee de la parole sacree ne me paraissait suggeree 
en meme temps par un mot qui, dans deux de ces passages, 
semble designer encore le meme personnage, ou en tout cas 
un personnage analogue. 

Ce mot est piiramdhi, et, quelle qu’en soit I’etymologie 



— 477 — 


veritable * et la signification primitive®, il aete rapproch^par 
les poetes vediques du mot dhi « pensee, priere » avec une 
insistance digne de romarquejll, 38, 10; IV, 50, 11 ; VIII, 
34, 6 ; 58, 1 ; 81, 15 ; X, 39, 2 ; 65, 13 &{ 4. L’equivalence 
des deux mots dans la forrnule du vers IV, 50, 11 wfavori- 
sez les dhi, eveillez les puramdhi», adressee a Indra et 
Brihaspati, est demontree par la substition du second mot 
au premier dans le vers VII, 67, 5 aux Acvins « favorisez 
les piiramdhi » . L’idee d’« eveiller », cf. I, 158, 2, ou d’ex- 
citer, I, 123, 6 ; X, 39, 2, est elle-meme assez caracteristi- 
que, surtout dans co passage rappelanttant d’autres formules 
de I’union des dieux avec les prieres : I, 134, 3. « Eveille 
(6 Vayu) la puramdlii, comrne un arnant une femme endor- 
mie.)) 11 s’agit sans doute aiissi de la priere dans les passa- 
ges oil la puramdlii est donnee pour compagne a Agni, II, 1, 
3, ou a Soma, IX, 72, 4 et 110, 3, dans ceux ou il estdit que 
Soma la met en mouvcment, X, 112, 5, ou I'engendre en 
fortifiant « la voix », IX, 97, 36, que par elle b's dieux sont 
accrus. III, 62, 11, cf. Yll, 32, 20, ou gagnes, VIII, 58, 1, 
(cf. la puramditi des /tibhus, IV, 34, 2). 

La purumdhi a d’ailleurs deux formes, designees au vers 
IX, 90, 4 ])ar Ic duel puram-dhi, et qui sont, scion toute 
vraisemblance, sa forme terrestre etsa forme celeste. L’exis- 
teiicc de la seconde, d(ija siiggeree par les j)assages oil la 
pnramdhi ost considerce coniine un don des dieux, I, 5, 3; 

1. M. Ivolh I'apporlo Ic second d la riicino dh/^qui a doniu* le mo* 

d/tl '( jii’icrc u (cl. (( soiici on rci^anl de /idhi) c( fait du pnnuiei* un 
ailverl)!' dijii'n aloiit a. puin. M. (irassriiaiiu piddere la racine dhu or 

voit dans [ninun raccusntir d'uii mot pur « abondanco I/oxisLonce de cc 
dcrnioi’ no luo jiarair. pas prouvoe par le vers bb, h. J>bm autre cute, Je seid 
eompuse iloiit le preinicr element piiisse etre compare a parmu dans purnxw- 
dfii est le elassique puraui’^dhrl ou piiraui-dhri «< femme mariee d’uu certain 

matroiio resjiectabU; 9 , dont I'etroite ]iareiUe avec uotre mot, indiquee 
dans ie diclioiiiiiure de Petersbuurj^-, impiiqiuTait, a ce (pi'il sovnble, pour 
le dei’nier element de ccltii-ci, une raciuo dha a pen pres syiioii;yme de f///r/, 
jdutni qubine racine dhi. 

2. M. Moth adopte colie de « sa«re>;se 1 , d'oii, par le passage au sens concrete 
" sage n ; ]\I. ( rra s.smaii ii colics de u riche )• (coiiienant, ou donnant ralion- 
(lanceb de ^udehesse », etc. La premiere interpretation a Tavaiitage d’etre 
j)lus aiseiuent (■oiiciliable avec le .sous du classique puruvxi-dhr}., et elle ii’est 
pas iiicoiicilial)lo avec une etymologio qui empruntcrait a celle de M. Grass- 
m-iiju la racine dful ct a cello do M. llolli Tadverlic puram, Le compose 
aurait siguilie originairement que.b[ue chose comrne « prtivoyance » ; (lar, eu 
tiepit do son accentuation sur la premiere svllabe de puram ^ il iie parait pas 
avoir eu lo sens possessif, ct les rares exeraples oil Ton pent etre tente d’en 
faire. iin adji^ctif s’expliipieraient, eu tout cas, par le passage du sens abstruit 
au sens concret. 
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IV, 22, 10; V, 35, 8 ; VIII, 34, 6; 81, 15, est confirmee par 
ceux ou elle figure dans des enumerations dedieux, II, 31, 4; 
38, 10; V, 42, 5; VI, 21, 9; 49, 14;VII, 35, 2; 36, 8; 39, 4; 
X, 64, 7; 65, 13 14; 85, 36, apparerament comme Tune 

des femmes divines, des gnd, dont la mention expresse se 
rencontre aux vers II, 31, 4 et 38, 10. On peut la com- 
parer a Sarasvati, qu’elle accompague au vers X, 65, 13, 
ainsi que les prieres designees par le mot dhi^. Ainsi person- 
nifiee, ello recoit des sacrifices, VII, 9, 6, cf. VII, 39, 4, et 
est price do venir sur son char pour distribuer des richesses 
a ceux qui I’invoquent, IX, 93, 4. Au vers V, 41, 6, les 
Puramdhis semblent, a la fois, identi flees aux epouses des 
dieux et regardees comme les inspiratrices de la priere. L’at- 
tribution du nom de puramdhi a I’aurore, III, 61, 1, pour- 
rait s’expliquer par la confusion frequente des formes de la 
femelle inythique, sans I’hypotheso d’une signification adjec- 
tive qui ne parait pas non plus suffisarnment demontree par 
les vers IV, 26, 7 ; 27, 2 et 3. Dans ces derniers, notre 
mot peut designer, parallelement au faucon qui ravit le 
Soma, la femelle celeste qui echappe aux gardiens avares. 

J’en vieiis enfin aux passages qui ont motive cette digres- 
sion, et ou le mot puramdhi designe un personnage iclentique, 
ou tout au moins assiraile a la femme de rirnpuissant : 
I, 116, 13. « Pura//idlii vous a invoques... vous avez ecoute 
comme un ordre I’appel de la femme de Timpuissant. 
0 .\cvins, vous lui avez douue celui qui a des mains d’or. » — 
X, 39, 7. « ... Vous etes venus a Tappol de la femme de 
rirnpuissant; vous avez procure un hcureux enfantement a 
Pura/rtdhi. » D’apres ce qui precede, il me semble perrais de 
voir dans cette identification, on dans cette assimilation, une 
trace de la confusion de la vadhrimali avec la parole sacree. 

Nous avons d’ailleurs a signaler encore d’autres emplois 
du mot puramdhi dans la legende des Aqvins Le vers I, 
117, 19, oil il designe, sans determination precise, un per- 


1, Je ne vois pas de raison ])Our rapporter, dans plusieurs de ces enume- 
rations, a tel ou tel autre personnage divin, comme une simple epithete, un 
nom qu’on est oblige de considerer comme celui d'un personnage distinct 
dans quelques-unes au moins d’entre elles, V, 4:2, 5; VII, 35, 2; 39^ 4. Au 
vers II, 38, 10, Dhi sernbl© meme aussi personniliee a cote de Purawdhi. 

2. On sait deja qu’ils sont pries de favorisor les Puramdhis, VII, 67, 5, 
cf. I, lo8, 2; X, 39, 2. On pourrait expliquer par une assimilation de 
Puramdhi a Surya (voir p. 492), le rapprochement dePiishan et de Pura?/tdhi, 
X, 64^ 7, invoquant ensemble les Acvins, I, 181,9. cf. II, 31, 4. 
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sonnage quilesa invoques, peut s’expliquer par le my the 
deja etudie. Mais nous lisons ailleurs que les A§vins don- 
nentPurawdhi, I, 180, 6, etqu’ils ladonnent a Kakshivat, I, 
116, 7. Or, d’une part, le nom de Purawdhi est attribue a 
une femme qui porte dans son sein des heros, et qui est un don 
d’Agni, X, 80, 1, et de I’autre, Kakshivat parait 4tre un des 
personnages marih par les Agvins, d’ou je conclus que e’est 
comme epouse que Purawidhi lui est donnee Mais nous 
devons une etude particuliere au fiance lui-meme. 

: Kakshivat est le nom d’un ancien pretre, designe aussi 
par ies mots aueija, I, 18, 1, cf, I, 112, 11“^ et pajriya. Le 
premier estun patronymique, « fils d’Ucij^ », qui parait desi- 
gner aux vers IV, 21, 6 et 7, letaureau cachd,'cf. idid. 8, et 
au vers VI, 4, 6, I’oiseau celeste, e’est-a-dire dans I’un et 
I’autre cas une forme d’Agni ou de Soma*. Le second mot 
est derive d’un primitif pujra, dont le sens etymologique est 
vraisernblablement « brillant » (cf. pdjas), Le feminin pajrd 
est applique a lacompagne des Maruts, llodasi, I, 167, 6, qui 
n’est qu’une forme particuliere de la feinelle celeste. On com- 
prend que Soma, en tant qu’issu de cette femelle, soit appele 
pajrdyd garbhuh, IX, 82, 4. he mot pajriy a, si e'est un 
metronymique, designerait done Soma comme le mot aueija. 
Le simple lui-meme, au masculin, est applique, peut- 
etre comme une simple epithete, au cheval que les Agvins “ 
attellent pour Bhujyu, I, 15S, 0, et dans lequel nous recon- 
naitrons “ Sorna, cf. VIII, 52,12. II est devenu le nom d’une 
famille de pretres, et designe au pluriel la famille entiere, 
I, 117, 10; 122, 8 ; 126, 5,etau singulier sans doute telou tel 
de scs membres, I, 122, 7". Le plui’iel du mot pajra est, au 
vers I, 126, 4, accompagne du pluriel du nom de Kakshivat, 
et suit au vers I, 51, 14 une mention de Kakshivat au sin- 

1, II est vrai qu’aux vers I, 116, 7; 180, 6, les verbes exprimant Tidee du 
don [rad et upa-svij) suggerent piutot Tidde d’uii torrent repandu; mais il 
n"y aurait la rieri que de conforiue a la conception mythique d’une epouse 
celeste representant la lumiere ou lapluie. 

% Le jiersonnage designe par le nom d’Ancija, qui invoque les Aevins au 
vers 1, 119,9, est sans doute encore Kakshivat# 

Voir I, p. o7. 

4. Cf. J, p. 68. 

5. Les Aevins sent eux-indmes compares a deux j)ajra dans Thymne 
obscur X, 100, au vers 7. 

6. Ill, p. 1.4. 

7. L’uri d^eux serait pajra simian^ VllI, 4, 17; 6, 47. Au vers I, 190, 6, les 
Pajras seinbleiitcoiisideres comme des ennemis. L’epithete pajra-hos/dn^ VI, 
S>9, 4, appliquee a Indra et Agni.signifie peuL-etre « honore par les Pajras ». 



gulier (vers 13). On peut conclure de la q^ue Kakshivat est 
considers lui-meme comme un ancetre des Pajras. Nous 
venons devoir dp reste que, sous le nora de pajriya, il peut 
repr^senter Soma, comme Pajra lui-meme. 

D’ailleurs, sous le nom meme de Kakshivat, qui rappelle 
I’expression kakshyo madah. V, 44, 11, designant vraisembla- 
blement Soma, notre heros figure, dans un vers a la verite 
assez obscur, X, 61, 16, parallelement a Agni, peut-etre 
comme representant Soma. Sans doute il passe pour un rishi 
comme la plupai’t des formes de Soma ct d’Agni, mais pour 
un rishi tres ancien*, ainsi quo leprouve ce vers ou un poete 
s’identifie successivement a differents ancetres de la race hu* 
maine, en m4me temps qu’au soleil : IV, 26, 1. a J’ai ete 
Manu et Surya, je suis le rishi, le pretre Kakshivat... Je 
suisle sage Ucana, regardez-raoi. » 

Kakshivat, soit sousce nom, soit sous ceux de Pajriya ou 
d'Aucija, est un protege d’lndra, X, 25, 10, mais surtout des 
Acvins, I, 110, 0 ; 120, 5, citeau vers VIII, 0, 10 parrni plu- 
sieurs autres favoris de ces dieux, et pourlequclils semblent, 
d’apres les vers I, 116, 7 et 117, 6 rapproches, avoir fait 
coulcrccnt cruches de liqueur du sabot du cheval male. 

Sous le nom d’AugiJa, suivi de celui de Kakshivat, il 
reqoit la qualification de « marchatid dont la renornmee 
s’etend au loin », I, 112, 11. Le poete ajoute que, grace aux 
Aqvitis, I’urne, evidemment I’urne celeste, a re[iatidii pour lui 
sa liqueur. Il ne faudrait pas croire que la qualite de marchand 
enleveanotre heros son cai'actere mythique: dans I’Atharva- 
Aeda, III, lo, 1, elle est attribute a ludi'a lui-meme. Ici 
elle fait sans doute allusion au long voyage accompli par 
Soma-Kakshivat sous la forme du soleil. C’est dti moins 
1 idee que suggere I’epithete vanku « qui caracole », appliquee 
au marchand mythique dans un autre passage, V, 45, 6, ou il 
fi acquiei'L » egalement les caux : cette epitheto suggez’e en 
effet i’idee dam cheval, et necessairement ici d’lm chcval 
celeste. 

C'est a ce Kakshivat tpie les Alvins out donne Purawdlii. 
J’ai dit qu'ils semblaient la lui donner pour epouse puis- 
qu il est un des ju’oteges qu’ils Il ne peut y avoir 

de doute au moins sur le sens du vers 1, 51, 13, d’apres lequel 

t. Dans la iluuuatuti des vers I, 2 et 3, il peut etre rjuestion duiu 
membie de la faiuille des Kakshivats ou Pajras, et non de rauebtre lui- 
meme. 



Indra, substitue auxAcvms, iui donne la « jeiine ' »Vncava. 
Enfin, s’ils rajeunissent ce persorinage, vieux^de cent ans, 
cf. IX, 74, 8, ou, selon Texpression dii vers 143, 1, s’ils 
lo remetteiit a neuf comme un char, c’est toujoiirs en vue 
do son manage. On va voir en effet le rnythe da rajeunisse- 
ment et celui du mariage etroitement unis dans Thistoire do 
Cyavana. 

Le sens etymologiquedu nom de Cyavana estparfaitemeiit 
clair. Ce mot n’est autre chose qu’un participe present moyen 
de la racine cyii signifiant « qui s’ebranle, qui se met en mou- 
veraeiit et parfaitement approprie, comme le prouve le 
vers X, 124,4, a la designation d’Agni ou de Soma, quand 
ils se manifestent apres Mre restes longtemps caches^. II 
est devenu le nom d’lm protege des Aovins, V, 75, 5, qiie 
ces dieux rajeunissent, I, 118, (>, qu’ils delivrent de la vieil- 
lesse, VII, 71, 5, auquel ils donnont, alors qu’il est devenu 
vicux, une beaute qui durera toiijours, VIL 08, 6. L’ide<‘ du 
rajeunissernent se confond avec eelle de T « ebraiilement 
deja suggeree par Ic nom memo, dans les passages suivants : 
X, 30, 4. « Yous avez rajeuiii Cyavana, comme on remet a 
neuf un vieux cliar, pour le faire marcher » — X, 59, 1. 

« Sa vie s’est prolongee et renouvelee ensuite Cyavfnia 

accomplit sataclie.» L’abandon danslequel Cyavana languis- 
sait quand il a ete rajeuni par les Acviiis, I, IIG, 10, etait 
peut-etre rabaiidon du Pore : ce trait le rapproclierait do 
Bhujyu*. 

Un autre detail du rny the est plus sigaificatif encore. Nous 
lisons aux vers I, 110, 10 et V, 74, 5, que les Acvins out 
depouille Cyavana vieilii do son envcloppe comme d’un voter 
meat. Cette enveloppe, vavriy no doit pas dilferer do cello 
qu’abandonnent Soma, IX, 69, 9; 71, 2, et Agni, X, 4, 1, 
e’est-d'dire de I’enveloppe « supreme », IV, 42, 1, appehie 
aussi la «peau du dormeur » 

Enfin Cyavana ainsi rajeuni ^ par les Acvins devient, tou- 

1. Ou plus exactemeiit la « petite » arhfubn^ I’aurore « naissante », par 
exem^le. 

2. il exprime au vers VI, G2, 7 I’epparition des Acvins eux-mernes. 

3. Cf. ci-dessus (me me page), la meine expression ai)pli(iuce au rajeuni^se- 
mentde Kakshivat. 

4. Voir III, p. 1G. 

Voir plus haul., p. 79. 

(i. Du rajeunissernent de Cyavana, on peut i*ai>procljer la resurreclion de 
Subaudhu, X, o9, 8; 60, 10, et avec d’autant plus de raison quo les /iishis 
paraissent avoir fait ce rapprochement eux-memes,cf X, litn 1 etS: GI, 2 et 2G. 

llERGAiG^E. La lielUjim vediquCy II. 31 
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jours par leur favour, I’epoux des jeunes filles, I, 116, 10; 
il inspire I’amour a sa fiancee, V, 74, 5. L’epouse de Soma- 
CyavAna ne differe vraisemblablement pas beaucoup de Surya, 
la fille du soleil si m^rne ce dernier nom n’est pas inten- 
tionnellement rapproche de celui de Cyavana au vers I, 117, 
13: «Vous avez, 6 Alvins, rajeuni par votre puissance Cyavdna 
vieillissant ; la fille du soleil, dans tout son eclat, 6 Nasatyas, 
a choisi votre char. » 

On ne s’etonnera pas qu’un personnage representant Soma 
soit devenu, conime tant d’autres personnifications du m^rae 
dieu, un sacrificatcur, que les vers X, 61, 2 — 3 nous mon- 
trent construisant un autel et preparant un Soma qui parait 
assiinile d’ailleurs a la lumiere dii soleil*. 

De Kakshivat et de Cyavana, il faut rapprocher Kali. Le 
. mot kali est employe au pluricl an vers VIII, 55, 15, ot pa- 
rait y designer une famille de pretres dont le Kali protege 
des Acviiis serait probablement I’ancetre. Le caractere my- 
thique dece personnage, lors mcme qu’il ne serait pas con- 
firme par un vers de I’Atharva-Veda , X, 10, 13, ou son nom, 
employe de nouveau au pluriel, figure parallelcnient a celui 
des Gandharvas, serait suffisaminetit indique par sa ressem- 
blanceavec ceux qui ontete precMernmentetudies. Nous lisons 
en effet au vers X, 39, S que les Acvins ont I'endu la jeunesse 
au pretrc Kali vieilli, et nous voyons par le vers I, 112, 15, 
qu’il a trouve une epouse dont on ne nous dit d’ailleurs pas 
le nom. 

Les mythes ordinaireinent counexes du rajeiinisseraent et 
du mariage se rencontrent encore, soit reunis, soit separes, 

Kq tout CHS, et bieii que les hymues X, 59 et 50, uinsi que lobs deux pre- 
cedents foil 8ubandliu n'est pas iiommej, semblent, t;oiitenir des iMcantatioiis 
vrairnent destinees a ressusciter (ou a guerir? cf. X, 59, Oi des eij’es reels, 
Suhandbu n'est que le prototype mythique des person uof^;es ressuscilois (ou 
gueris), et non le sujet menie sue lequel opereraient les auteurs des liynuies 
en questiou. Son nom, dont le sens doit sans douto etre complete coniine 
dans la I’o’uuule des vers III, 1, 3 et VI, 58, 4, tippliqubo a. Agni et a Pushan, 
«apparenJe au ciel et a la tore », cf. X, 5!), 8; 50, 7, est, au vers I, 10:2, 
7, une epitlieio du clle^al du sacrifice. JSubandhii est chanto <(]>ar les eaux)>, 
X, 61, 26, comrne pourrait letre une forme queJconqiie d’Apa?// Napat, et Ja 
lorniule du vers X, 60, 7, qui rinvite a « sortir », rappelle celie qu’Indra 
adresse au Soma cache, X, 12i, 6. Le pere et la mere dont il est question 
dans le infime vers do>vent etre !c Cicl et la Terre. 

1. Voir plus bas, p. 487. L.c litre de mari des « jeunes lilies », donne u 
CviiVctoa, ])Oui‘rtai{ meme s’entendre en ce sens qu’il est, comma Sonia, epoux 
de Surya, lo jiremier epoux de toutes les liaucees mortelles dont Surya est le 
prototype divia. 
a. Voir I, p, 203. 



dans la legende dc dWers personnages mieux caracterises 
par d’autres traits, et que nous avons dft pour cette raison 
ranger sous d’autres chefs. Ainsi Dirgl^atamas ' vieilli, 
et « dans le dixieme age », est devenu le « cocher des eaux » 
I, 158, 6 ; cette, formulc suggere I’idee du rajeunissement 
dans sa premiere partie, et equivaut a peu pres dans la se- 
conde au mythe du mariage avec les jeunes filles. La vie 
de Vandana^a ete prolongee, et, disjoint en quelque sorte 
par la vieillesse, il a ete, cotnme uu char, rerais en mouvemcnt 
par les Acvins, I, 119, 6. Atri“ etait « vieilli conformement 
a I’ordre (du monde) » ; les Acvins I’ont fait courir a son but 
commeun cheval, X, 143, 1 ; ilsl’ontdenouecomme unnoeud 
serre, ibid., 2 : cette derniere expression n’est peut-4tre 
qu’une autre formule de la « sortie de I’enveloppe ». Atri, 
commc on I’avu, regoit alors I’epithete yar/sAt/iffl « Ic plus 
jeune », exclusivement consacree a Agni. Le vers I, 180, 5 
fait mention de la vieillesse de Bhujyii ' sans parler il est vrai 
de son rajeunissement. Enfin, il serable naturel de rapporter 
au mythe du mariage cette formule concernant Kawva : 
1, 117, 8. « Vous avez donne la brillante au noir. » 11 faut 
encore signaler dans le rn^me ordre d’idees la comparaison 
de /djragva a un amant, I, 117, 18-’'. 

Le « rajeunissement » des personna^'es mythiques ex- 
pritPe la memo idee quo leur «naissance »; Onpeut done rap- 
procher des personnages que les Acvins rajeuuissentpour les 
niarier le « petit Vimada, I, 116, 1, auquel ils amenent 
egalemont une epouse. Le nom de Vimada est celui d’une fa- 
mille de pretres et est employe au pluriel en ce sens, X, 23, 6. 
Au vers X, 20, 10, il parait designer un personnago reel, 
actued, merabre de cette famille', tandis que le versX, 23, 7 
'< Que les liens d’arnitie nesoientpas rompusentre nous, en- 
tre toi Tndra et le rishi Vimada » fait sans doute allusion a 

Plus haut, p, 

2. Voir 11 r, p. 17. 

ii. Plus liaut., ]). 4(>7. 

4. Voir HI, p. 10. 

5. Voir III, p. ij.Cr. encore une allusion aux manages accompiis par I'in- 
termediaire des Acvins, dans un passage plein de formules mythiques, X, 

^lO, 10. 

(>. Arlthaffa , (iL i‘t, plus haut, repitheto arbkd doniiee a Tepouse 

dc Kakshivat. 

7. Je n'eiitre pas dans rexauien de la formule v;. vo made, refrain do's 
liymnes X, 21 et 2i) el des vers X, 24, l-.‘i, oil I'on cruit retrouver les deux 
partie^s du nom de Vimada separees par une tnic.se. 
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I’anc^tre de la race, qui peut etre, corame tant d’autres, un 
representant d'Agni ou de Soma. C’est a celui-ci sans doute 
qu’Indra a apportd la richesse « avec le dorraeur » , c’est- 
a-dire avec Agni'^ou Soma lui-meme en ebranlant la mon- 
tagne, de m4me qu’il a ouvert I’etable pour les Angiras et 
pour Atri, I, 51, 3. Mais Vimada est avant tout un protege 
des Agvins, VIII, 9, 15, qui sursa priere ont baralti\& ciel 
ct la terre,X, 24, 4, sans doute pour en tirer « le beurre 
ou le feu celeste. Les memes dieux lui ont amene sur leur 
char une epouse, I, 116, 1, ou des epouses, 1, 112, 19. Dans 
le dernier passage, le rapprochement des « rouges » egale- 
mentdonneesparles Acvins donnea penser que les epouses en 
question sont des epouses mythiques, vraisemblablement les 
aurores, et qu’elles ne different pas de la richesse apportee a 
Vimada par Indra. Au vers X, 65, 12, I’epouse amenee par les 
Aqvins est designee par le nom obscur de Kamadyu, et au 
vers X, 39, 7 par I’epithete cundhyu « brillante »; aux vers I, 
117, 20 et X, 39, 7, elle est appelee la femme de Purumitra. 

Le dernier nom peut, a premiere vue, paraitre embarras- 
sant pour I’intcrpretation mjthologique. Si I’epouse donnee a 
Vimada est I’aurore, I’epoux qui la possedait auparavant ne 
doit-il pas 4tre le demon qui la retenait ^ Or on ne s’expli- 
queraitpas qu’un demon recut le nom de purumilra « I’ami 
(I’un grand nombre ». La difflculte peut toutefois dtre levee 
si Ton songe au caractere equivoqiu; de certains personnages 
concus comme les gardiens de la fernelle, aussibien que du 
feu et du Soma celeste, et particulierement a celui du Gan- 
dharva qui, sous lenomde Vigvavasu « possedantou donuant 
tous les biens », est considere, dans I’hymne nuptial X, 85, 
comme le premier epoux de toutes les femmes (vers 21-22). 
II se pourrait aussi que le premier epoux de la fiancde de 
Vimada ne fut autre que son pere 'Nous verrons, en effet, 
que le pere de Surya, Savitri, qui la donne par I’interme- 
diaire des Aqvins, est, sous le nom deTvashiri, le mari de sa 
fille. 

Dans les mythes dontil a ete question precedemment, c’est 
dans I’interet du fiance que les Alvins sc faisaient entre- 
raetteurs de mariago. Dans I'liistoire de Ghosha, e'est, au 
contraire, la fiancee qui est Ja protegee des Acvins. Ghosha 

1. Voir plus haul, p. 79, 

2. Cette explication differs a peine de la precedeiite, le Gandharva etriiit 
lui-meme une des formes du personniige mythique du P^re. (Voir III, p. C'l. i 
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est une fille qui avait vieilli dans la demeure de son pere et 
a laquelle les Alvins ont donne un epoux, I, 117, 7. C’est 
elle qui invoque le couple divin, X, 40, 5, ef. I, 122, 5, et 
qui parait assimilee a un rishi, a tel point que I’Anukramani 
lui attribue les hymnes X, 39 et 40. Je ne puis, du reste, 
prendre au s4rieux cette attribution. II est vrai que deux 
vers de ces hymnes, X, 39, 6 et X, 40, 5, sent mis, le second 
dans la bouche de Ghoshii qui y prend le titre de fille de roi,l 
le premier dans celul d’un personnage feminin que la mention 
de la vieille fille, an vers 3 du indme hymne, permet d’identi- 
fier a GhoshA. Mais, si Ton remarque que les poetes vediques 
su coraparent a de vieilles filles dans I’attente du dieu qu’ils 
invoquent, II, 17, 7, quandils croient etre dedaignes par lui, 
cf. VlII, 21, 15,onne s’etonnera pas que I’auteur d’un hymne 
aux Aevius, veiiant a raentionner parmi les autres mythes 
qui coinposent leur legende celui de Ghosha,la vieille fille, la 
mette eii scene et la fasse parler a sa place. On s’en etonnera 
inoins encore apres avoir remarque quqGhosha, dont le nom 
vient de la racine (jhush, « proclamer, celebrer », n’est sans 
(loute autre a I’origine que la priere elle-m^me. Nous savons 
que les prieres sent considerees comme les epouses du dieu 
qui les exauce‘. La priere que le dieu dedaigne est une fille 
qui vieillit dans la demeure de sou pere, le poete ou le sacri- 
fiant. Grace a I’intervention des Aevins, I’union s’accomplit 
enfin. II va sans dire que le mythe peut symboliser en mdme 
temps I'union de la femelle celeste, prototype de la priere, 
longtemps cachee dans la demeure du Pere, et unie enfin a 
une forme quelconque d’Agni ou de Soma. 

Mentionnons encore pour memoire deux autres protegees 
des Aevins, dont nous ne pouvons savoir si ces dieux leur 
donnent un fils, comme a la femme de I’impuissant, ou s’ils 
leur donnent un epoux, comme a Ghosha. Leurs noms sent 
Jahnavi^ et Subhara. II est dit de la premiere qu’elle donne 
aux Agvins leur part (du sacrifice) trois fois le jour, I, 116, 
19, etque sonamitie aveceux est ancienne, III, 58,6. Quant 
a Subhara dont le nom parait signifier « qui a, qui offre, 

1, Voir plus haul, p. 2()8. 

12. M. Roth et M. Grassmann, d’apres S^yawa, interpretent ce mot comme 
dosi^iiant la race de Jahuu. Mais je ue counais pas d’autre exempledaiis le 
/*ig'-Veda de la ilesjgnation d'uno nice par Je feminin d’un patronym ique. 

I'.. Le rioin de SohJtai'i ou Sobhnriy qui est celui d’lin protege de.s Aevins, 
Vin, 5, 26; 22, LL chef de la race des Sobharis, designes, tanlot par le plu- 
riel, tautot par le singulier du memo nom, dans <les hymnes aux Acvins> 
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un bel hymne de louange elle recoit, en qualite de pro- 
tegee des Agvins, Tepithete rilastubh « qui loueselon la loi », 
I, 112, 20. 

; II est temps enfin d’aborder I’etude du manage mythique 
par excellence, de la legende ou le flance est nomme par son 
vrai nom, et qui confirme ainsi toutes les interpretations pre- 
cedentes. Je veux parler de I’union de Sorna avec Surya. 

Les Acvinsontete eux-memesconsiderescommeles epoux de 
Silryaj IV, 43, 6, cf. I, 119, 5; mais dansl’liyrane X,85, ils sont 
seulcment les paranymphes ‘ (vers 8 ; 14 et 15) qui condui- 
sent Sfirya. dans la demeure de son epoux (vers 10, 12, cf. 
A. V., XIV, 1, 10) Soma (vers 9), qui dirigent son cortege 
nuptial, cf. I, 184, 3 Get hymne d’ailleurs ne renferme pas 
seulement la description du manage mythique de Surya : il 
fait de ce mariage le prototype des manages reels ou les 
amis du fiance remplacent les Alvins (23, cf. A. V., XIV, 1, 
55 et R. V., VI, 63, 6), qui sont neanmoins pries de preter 
leur concours a la cerdmonic (26), la fiancee reelle tenant 
la place de Surya clle-mdme (cf. 34 et 35 ; A. V., VI, S2, 2 ; 
XIV, 1, 53 ; 55 ; 2, 1 ; 32), a tel point qu’elle passe pour 
avoir appartenu a Soma (vers 40 et 41, cf. X, 109, 2 ct 5), 
avant d’etre a son epoux mortcl 

Qu'est-ce que Surya,? M. Grassmann enfait,apres M.Roth, 
une personnification feminine du soleil. Son mariage avec 
Soma devient ainsi une union du soleil et de la lune.) II me 
faudrait oublier tout ce que je crois comprenare de la mytho- 
logie vedique pour admettre une telle interpretation. A la 
vdrite, I’un des tres rares passages du Rig-Veda ou Soma 
semble deja identifie ala lune ‘ se rencontre dans I'hymne X, 
85 (vers 2 et 5), et le meme hymne renferme deux vers 
(18 et 19) consacres au couple, d’ailleurs si rarement celebre 
par les /Jishis^, de la lune et du soleil. Mais ce couple est la, 
conime partout ailleurs, un couple de males, et dans le pas- 
sage ou Soma semble identifie a la lune ®, il est en outre ques- 

VIII, 22, 2, aux Maruts, YIIl, 20, 2; Set 10, a A{.nii, VIII, 19, 2et 32; 02, 14, 
serait-il un meLronymiqiie irret^ulier de stid/iarr) ? 

1. Desigues par le mot vara, qui signilio aussi <( pretendant, fiance ». 

2. C’est saas doute aussi Surya qui est desig-nee, au v^ers 2 de rhymne I, .‘{4. 
aux Acviris, par le nom de « bieti-aimee de Soma ». 

Sur les autres epoux divins de ia fiancee, voir plus bas, p. iO.’i. 

4. Cf. I, p. 158. 

5. Voir I, p. 157. 

0. Il est possible, fFailleurs, que ce morceau ait ete primitivement distinct 
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tion de sa nature mysterieiise en des terraes qui paraissent 
ecarter toute intepretation exclusive du personnage (vers 3 
et 4, cf. particuliereraent '3 et 16). Si Soma a fini par devenir 
la lune, nous savons qu’il a eu d’abord trois formes, au nom- 
bre desquelles se trouvait, non la lune, mais le soleil, et la 
cornparaison de tous les passages contenant des allusions au 
mariage de Surya, sans en excepter la description detaillee 
de riiymne X, 85 lui-meme, prouvera, je I’espere, que ce 
n’etait pas, au moins primitivement, le Soma-lunequ’elle pre- 
nait pour epoux. 

Tout d’abord Surya n’est pas le soleil femelle, mais la fllle 
du soleil’ )), suryasya duhila. On ne peut douter en effet que 
le personnage ainsi designe soit le merne que SftryA. II suffit 
pour s’en assurer de comparer les formules oil la lille du so- 
loilestrepresenteoraontantsurle char des Acvins,!, 116, 17 ; 
118,5; VI, 63, 5, cf. I, 34, 5, avec celles qui nous montrent 
Suryil montant sur le meme char, V, 73, 5, portec par co 
char, IV, 44, 1, sur lequel les Acvins montent « pour elle », 
VIII, 23, I. On dit encore que la fille du soleil a « choisi » 
le char des Acvins, I, 117, 13; IV, 43, 2, (cf. I, 118, 5, 
jushivi), et enfln qu’ellc a « choisi lour beaute)>, VII, 69, 4 ; 
or on saitque Surya est quelquefois I’epouse des Aqvins eux- 
mdmes -. 

D’aufre part, Suryl est, dans I’hymne X, 85, consideree 
comrne la fille de Savit»-i. C’est Savitri qui la donne a son 
epoux (vers 9 et 13), corame il donne aussi a I’epoux mortel 
la fiancee dont Surya estle prototype mythique (vers 36. cf. 
24 et A. V., XIV, 1, 53). Aus.si Surya recoit-elle dans I’A- 
tharva-Veda I’appellation patronyraique de Savitri, VI, 82,2 ; 
XIV, 2, 30. On verra’ que Savitri est surtout uri dieu so- 
laire, souvent confondu avec I’astre lui-raeme. II n’ost done 
pasetonnant que Surya soitconsideree tautotcomme la fille du 
soleil, tantot corame la fllle de Savitri. Mais c’est au person- 
nage plus complexe, et, si je puis parler ainsi, plus reelle- 
ment mythique de Savitri, qu’il faut s’arreter de preference, 


(le celui oil est racoiite le manage de Surya. L’hyrane X, 85 est uu hymne 
composite a la maniere des longs hymnes de TAtharva-Veda; il se retrouve 
prticisenieiit Jans ce recueil oil il est le premier du livre XIV. 

1. C’est CO (pie M. Grassmaiiii recoiinait lui-m^me a demi dans sa tra- 
duction. 

Elle Test precisement au vers 6 de Thymne IV, 43, dont le vers 2 nous 
montre la fille du soleil a choLsissant le char des Acvins ». 

3. Ill, p. oO. 



488 — 


si Ton veut se rendre un corapte exact de I’idee que les Ri- 
shis pouvaient attacher au mjthe de Surya. 

i Savitri, comme on le verra*, a une sorte de doublure, 
Tvash<ri,* qui a seule garde le caractere equivoque, semi-demo- 
niaque; ' inherent au personiiage du Pere dont Savitri ne 
represente plus que la face bienveillante et proprement 
divine. 11 paraitra done nature! de rapprocher le inariage 
de Surya, fille de Savitri, du mariage de lafille de Tvashiri. 
Ce dernier ne donne pas reellement sa fllle. Le commence- 
,-ment du vers X, 17, 1 pent s’entendre en ce sens qu’il I’epouse 
lui-raeme En tout cas Saranyft reste cachee aux mortels, 
et e’est seulement sa « pareille » qui est livree a Viv'^asvat,! 
representant sans doute le feu du sacrifice Surya aussi a du 
Mre d’abord cachee, ou en d’autres termes, prisonniere : car 
la fiancee mortelle, son image, doit Mre delivree des lions de 
Varu«a dans lesquels Savitri la retenait cnchainee, X, 85. 
24, cf. 25. Ici Savitri semble assumer un instant, et par 
exception, le r61e ordinairement reserve a Tvasbtri Mais 
nous voyons par les vers X, 85, 13, que e’est lui-meme qui a 
delivr4, « lache » Sfirya. Les autres dieux, tous les dieux, 
les vieve devdh, les meraes, sans doute, qui avaient cache la 
fille de Tvashlri, X, 17, 2, ont consent! au mariage de 
Surya, ont accorde aux Aqvins la deraande qu’ils venaient 
faire en qualite de paranymphes, X, 85, 14, cf. A. V., XII, 
1 , 24. Ces rapprochements montrent bien que la fille de Savitri 
ne differe de celle de Tvashlri que comme la femelle qui se 
manifeste dans I’espace visible differe de la femelle cachee. 

Ajoutons que SurvA n’est probablement quelenom le plus 
celebre de la femelle que nous avons vue designee dans les 
hymnes aux Agvins par les noms divers A'urjdni, de vdjini, 
de jenyd^. Vurjdni monte sur le char des Aevins comme 
Surya, I, 119, 2. La « femme » qui monte sur le char des 
Alvins au vers VIII, 8, 10 est sans doute Surya elle-meme : 
or, les Agvins reqoivent dans le meme vers I’epithete 
vdjini-vasu a qui ont pour richesse la vdjini )>, Autre rap- 
prochement non moins significatif : I’epithete sdryd-vasit, 

1. Ill, p. 40. 

2. Voir plus haul, p. 109 et 318. 

3. Voir p. 98. 

4. Cf. Ill, p. 114 etl62. 

3. Tandis qu’au contraire, au ver.s XI\', I, j.'i de I’Atharva-Veda, TvashOi 
pare la Hancee. 

6. Voir plus haul, p. 444. 
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VII, 68, 3, eii regard de vajini-vasii et de jenyd-vasu Les 
hymnes ne nomment pas toujours la « fiancee » qui accom-^' 
pagne les Agvins, YII, 69, 3, et qiii est parfois consideree 
comme leur propre epousc, X, 39, 11. Mais on volt par le 
vers 8 de I’hymne VIII, 29, ou les principaux dieux vediques 
soiit, sans etre nommes, designes par leurs attributs essen- 
tiels, que le propre des Acvins est de voyager, portes par 
des oiseaux, d’etre deux, et d’avoir avec eux un person- 
nage feminin qui, vraisemblablement, est toujours le meme 
sous des noms dh'^ers 

Or, a la serie des epithetes composees dont le dernier terme 
est vasit, il fautjoindre vicpafd-vasu, I, 182, 1, dontle premier 
terme, vicpala « la reine», doit designer encore un person- 
nage orlginairement identique a Siirya. Vicpala est du reste 
devenue Theroine d’un mythe distinct. C’est une guerriere, et 
dans le combat qu’elle a livre, I, 112, 10; 116, 15, elle a 
perdu une jambe que les Acvins out remplacee par une jambe 
de fer, cf. 1, 117, 11, pour lui pcrraettre de reprcndre sa 
course, I, IIG, 15; X, 39, 8. La Vicpala privee d’unc jambe 
l appello la vache boiteuse de la legendc des /libhus C’est 
toujours la femelle devenue immobile dans le inonde invisible, 
mais qui se remet en marche, c’est-a-dire qui se manifeste, 
comme Sfirya elle-meme. Celle-ci, d’ailleurs, sicllen’apas ete 
blessee comme Vicpala, figure du moins auvers 1, 1 1C, 17, sous 
le nom de fille du soleil, comme une guerriere « victorieuse ». 
Ajoutons que I’accidentde Vicpala lui etait arrive pendant la 
uuit, 1, 1 16, 15, et que c’est aussi pendant la nuit, c’est-a-dirc, 
avant le lever du jour, a la fin de la nuit, que la fille du 
soleil a « choisi la beaute des Agvins », VII, 69, 4. 

Ce dernier trait, joint au nom mdme de fille du soleil, sug- 
gere assez naturellement I’idee que Sfiryil, et par suite aussi 
Vicpala representent I’aurore, reine ou maitresse du monde, 
Vli, 75, 4, et guerriere, I, 92, 1 ; 123, 2 ; VI, 64, 3, comme 
Vicpali, et, comme Surya, seduite par la beaute des Acvins, 
I„46, 14. Quant a I’epoux de Surya, celui auquel les Agvins 
la livrent quand ils ne la garden! pas pour eux-menies, ce 
pourrait dtre le Soma-soleil. Au point ou nous en sommes 

Voir plus haut, p. 444. 

2. Ne scraient ce pas les Acvins que le vers X, 144, 3 representerait comme 
deux oiseaux (cf, p. 443), en compagiiie d’uiie jeune femme aux quatrc 
tresses? (Cf. les quatre formes tie la parole sarree, I, 164, 45,) 

3. Voir plus haul, \k 411, 
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arrives de notre etude de la mythologie vedique, nous n’avons 
plus a nous inquieter d’uu inceste de plus ou de moins *. On 
aurait peut-^tre ^la I’explication d’une formule obscure du 
vers I, 34, 5, adresse aux Agvins : « La fille est raontee sur 
votre char pour le soleil '^. » 

Cepcndant c’est surtout dans I’ordre des idees liturgiques 
que doit s’expliquer I’union de Soma avec Surya. Cette inter- 
pretation est naturellcment indiquee pour Soma par sou nora 
m4me. Quand a Slirya, elle pouvait tres bien, sous la forme 
de I’aurore, s’unir au breuvage sacred Mais le personnage, 
.xomme presque tous ceux de la mythologie vedique, est 
complexe, et comporte plus d’une explication. II ne faut pas 
oublier que I’aurore elle-meme est appelee la voix divine 
des Acvins, VIII, 9, 16, et que plusieurs des personnages 
femelles figurant dans la legendc des Acvins nous ont deja 
paru emprunter certains de leurs attributs a la parole sacree. 
L’epithete * « qui ont pour richesse la priere », 

attribuee aux Acvins, a ete deja rapprochee de surijd-vasu, 
aussibien que viopafd-vam et lesautres-’. Nous avons vu® que 
la parole sacree, designee par le mot vdnki, est, au vers V, 
75, 4, cf. VIII, 26, 19, placee sur le char des Acvins comme 
SfiryS. elle-mdme. Enfin on sait aussi deja ' que Rodasi, la 
priere et la compagne des Maruts, est comparee a Surya eii 
m4me temps qu’a la priere des hommcs, I, 167, 3 et 5, (4 
c’est peut-etre un rapprochement du memo genre entre 
Surya et la parole huraaine* qui a dontie le couple des « deux 
prieres », ran/, au vers I, 119, 5, oil figure precisement la 
compagne des Ayvins sous le uom de ,//,'////«'’. Au vers 1, 180, 

1. Voir plus haul, p. 428, les incestes de Push an, qui remplace Sonia 
comme epoux de Suryd (ci-dessous, p. 492), 

2. Si le texie n’est pas fautif. 11 semblc impossible de construire stjrn (hihiiu 
tt la hlle du soleil » . 

3. Voir plus haut, p. 43. 

4. Cf. dliiijd-hasu. (Or. s. v.) 

o. J’aurais dii opposer a ces epithetes colle de pHshanrasu, presque exclu- 
sivement appliquee aux Acvins (voir Grassmami, .v. t’.), et dont le vrai sens 
est certainement « qui out pour richesse le male ». Elle resume ceux ties 
mythes des Acvins oil « le male » est un don qu'ils font a leurs suppliants 
et particulierement les mythes du cheval (ci-dessua, p. 45 J). 

6. P. 446. 

7. Voir p. 389. 

8. Cf. encore, au vers I, 119, 2, le rapprochement de la priere et de la 
femelle designee par le mot iirjdni, et, au vers IV, 44, 1, celui de Suryd portee 
pap le char des Acvins, et de la vache (la priere) vers laquelle le merne 
char doitse diriger. 

9. Voir encore, au vers IV, 43, 7, immediateinent apres une mention de 



2, celle qui « supplie » les Aqvins ne peut Stre que la priere, 
ot le titre de « soeur » qui lui est donne parait Tassimiler a 
la compagne ordinaire de ccs dieux, a celle qui « nait », 
quand leur char est attele, Val. 10, 3‘. Le couple d’Indra 
et Agni, dont nous constaterons Ics ressemblances avec celui 
des Agvins, a uhe compagne qui semble correspondre a Surya, 
et cette compagne est Sarasvati, VIII, 38, 10, Tune des 
formes les plus connues dela parole sacrec. 

Mais nous n’en sommes pas reduits a des arguments d’ana- 
logie. Au vers III, 53, 15, la « fille du soleil » parait 4tre 
positivement confondue avec la femelle mugissante « donnee 
par Jamadagni », cf. 16, qui ne peut etre que la parole 
sacree D’apres le vers XIV, 1, 55 de I’Atharva-Veda, c’est 
Brihaspati, c’est le « maitre de la priere » qui a pare Surya, 
comme on pare encore la fiancee pour son epoux. Enfln, 
dans I’hymne X, 85, la description du mariage de Surya est 
pleine de details qui eveillent I’idee d’un sacrifice : le char 
qui la porte est « la pensee « (vers 10 et 12) ; il a pour essieu 
« le souffle » (12), et pour roues « les deux oreilles (II) ; 
les ais en sont des hymnes de louange (8) ; les bceufs qui le 
trainent sont la r/c et le sdinan MU) ; la toilette de Surya a 
ete faite avec des chants, ou plutbt se compose de chants eu 
metres divers (6 et 8), et Surya elle-merne « chante » (9). Le 
cortege nuptial traverse le ciel (vers 11, cf. 7; 10 et 13) ; 
mais il n’y a rien la qui coutredise les details precedents. Lo 
sacrifice peut s’accoinplir dans le ciel aussi bien que sur la 
terre. Nous verrons meme ^ que le char de Surya peut avoir 
trois roues, dont Tune correspond au moude invisible. Enfin 

Surya (vers 6) u la priere » {sunioH), qui est « ici » et « la ». (Ct. ihclia jiHii 
et ihe/iamcftnrd,, plu8 bas, p. 506, et pour I'emploi de la locution samana 
paprikslw, le vers I, 105,1.) 

1. Les Aovins ne sont pas iiomrnes dans ce vers; mais Tepithete du cliar, 
tfHcaha <ia trois roues » (voir plus has, p. iiOl), ne perrnet guere de douter 
qu’ils soient les deux diviiiites (rdmj, auquel le poete s'adresse. Les Aevins 
d’ailleiirs, sont les ireres de Yami (voir plus has. p. 506), qui peut tUre rap- 
prochee de Suryii. 

^1, L’idee de la parole sacree e.st intimemenl Hee au nom de Jamadagni, 
comme on le voit jiar les formules conmcrdr,s « celebre par Jamadagni 
111, 6i2, 18; VIII, 90, 8; IX, 62, 24; 65, 25, ou « comme jiar Jamadagni », 
VII, 96, 3. Vicpala alharvly I, 112, 10, ne serait-elle jias la priere d’Atharvan, 
oemme la « fille du soleil » est celle de Jamadagni? 

5. Cf, A. V., XIV, 1, 11. Parce que la parole sacree se transmet >\ par 
les oreilles. 

4, Vers du /tig-Veda et du Sdraa-Veda. 

5. Plus bas, p. 501 . 



— 492 — 


la priere terrestre elle-m^me ne monte-t-elle pas jusqu'au 
ciel ? On pourrait interpreter en ce sens le vers 20 ou Surya 
est invitee a s’elever dans le monde de rimraortalitd. Ce qui 
somble incontestable, en tout cas, c’est que Suryd, dans tout 
le passage que nous venons d’analyser, rcpresente la priere, 
sous Tune ou I’autre de ses differentes formes, et il se pour- 
rait bien que la formule « connaitre Suryd », X, 85, 34, cf. 
16 et I, 34, 2, eftt signifle a I’origine, non pas « connaitre 
I’hymne de Sury4 », mais « connaitre la parole sacree » *. 

Les rapports mythiques de Surya avec Soma ne prennent 
pas toujours la forme d’un manage. La « lille du soleilw, 
dont nous avons constate I’identite avecSiirya, etqui semble 
aussi consideree une fois, IX, 72, 3, comme une amante de 
Soma devient aux vers IX, 1, 6 et 113, 3, comme une 
sorte de pretresse qui clarifie le Soma celeste^, et « apporte » 
ce taureau « qui a cru dans le nuage » ou « chez Parjanya». 
C’est peut-4tre encore Si^ryil cette jeune fille qui, au vers 
VIII, 80, I, trouve Soma dans les eaux. Ces nouveaux mythes 
n’ont rien de contradictoire avec la conception de Surya 
comme une personnification de la priere, puisque nous avons 
vu la priere, designee par ses noms vulgaires, faire couler 
le Soma^; etils confirment I’interjiretation d’apres laquelle le 
Soma fiance de Sfirya n’est autre chose que le breuvage 
Sucre. C’est le breuvage qui coule du ciel, aussi bien que 
cclui prepare sur la terre. Tel parait etre, du moins, le sens 
du vers X, 85, 7 : « Le ciel et la terre etaient la cuve, 
quand Surya est allee trouver son epoux. » 

Soma a dilferents substituts dans le mythe du mariage de 
Surya. On connait deja Pushan. En tant qu’epoux ou amant 
de Surya, il nous a paru assimile a Soma ^ Mais comme dans 
I’ordre purement naturaliste, il represente principalement le 

1. Cf. le nom de SAvitri « fille de Savitri », assigne aussi a une priere 
paitieiiliere. {Dlctioiinairc de PiHershour(/, s, v.) 

2. Voir plus haut, p. 70. 

^^^3. Nous avons vu (p. 42H) que Pushan, qui remplace Soma comme epoux 
de Surya, est aussi considere comme le « fils n de son « amante ».\ 

4. P. 26. ~ 

5. Je ne pense pas que ce mot designe jamais, comme le veulent M. Roth 
et M. Grassmann, une partie duchar, Les cuves « degouttantes » du char des 
Acvins, I, 87, 2, conticnnent evidemment le Soma, ou, seloii la formule ordi- 
naire des hymnes adresses a ces divinites, le wndhii (voir ci-dessus, p. 433). 
Le char est Jui-rneme appele une cuve, en tant qull porte le mndhu, VIII, 22,9, 
cf. 20, 8 (et VI, ,H4, 3, oil la cuve de Pushan rappelle Tassimilation de Pushan 
a Soma). 

6. P, 428. 
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soleil, la substitution de ce dieu a Soma est une nouvelle 
raison d’ecarter I’interpretation qui identifie I’epoux de Stiryk^' 
a la lune. 

Nous avons releve aussi' le rapprochement au vers I, 
117, 13, de la fllle du soleil et d’un personnage que les Acvins 
rajeunissent pour le marier, Cyavana. 

Enfin, la fiancee reelle passe pour avoir ete I’epouse, non 
seulement de Soma, mais encore du Gandharva * et d’Agni : 
rhomme n’est que son quatrieme epoux, X, 85, 40 et 41. La 
seule explication possible de cettc conception bizarre est que 
Sfirya, prototype de I’epouse raortelle, a eu elle-meme pour 
epoux le Gandharva et Agni aussi bien que Soma, et c’est 
ce qui est dit formellement pour Agni au vers X, 85, 38, cf. 
39. Or le Gandharva, designe encore aux vers X, 85, 21 ct 
22 par le nom de Vicvavasii, cf. X, 139, 4-6, est, dans les 
hyrnnes, plusieurs fois identifie a Soma ^ lll’est particuliei’e- 
menta Soma-Vena ', ce qui rappelle le norn de vend « bien- 
aimee » de Soma, donne a Surya, I, 34, 2. Quant a Agni, 
nous ne pouvons nous etonner do le voir remplacer Soma, 
les deux elements males du sacrifice jouaut, en general, 
des roles equivalents dans la mythologie vedique. 

Le vers X, 85, 40 assigue un rang particulier a chacun 
des epoux divius de la fiancee reelle ; le premier aurait dte 
Soma, le second le Gandharva, le troisieme Agni. Mais I’equi- 
valenco essentielle de Soma, du Gandharva et d’Agni ne 
permet pas de voir l.a un trait priinitif du myihe. Le Gan- 
dharva, en taut que distingue de Soma, aurait pu passer 
plutot pour le premier epoux de Surya; car il est aussi Tune 
des formes du Pere^ et sernble, aux vers X, 10, 4-5, cou- 
fondu avec Savitri e’est-a-dire avec le pere de Surya, qui, 
sous le nom de Tvashiri, epouse sa propre fille, ou tout au 
inoins la retient, ne la livre pas a son epoux. 

1. P. 482. 

2. All vers IX, 113, 3, oil la lille du Soleil ligure, non plus comme Tepouse 
de Soma> mais comme une sorto de'])retresse du Soma celeste, nous retroii- 
vons egalcnu'nt le noiii de Gandharva, mais au pluriel. 

3. Voir III, p. G6-G7. 

4. Ifjid. et ci-dessus, j). 38. 

i). Voir III, p. G4 et suivautes. 

G. Comme pore de Yaina et Yami, ce qui suggere un rapprochement 
eutre ce couple et cedui de Soma et Siirya (ou de Pushan et Surya, cf. Pushan^ 
amant de sa sccur, p. 428). 
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SECTION IV 

LE COUPIiE DES ACVINS 


Apres avoir ^tudie les oeuvres des Alvins et avoir reconnu 
dans leurs protdges Ics elements ordinaires de la mythologie 
vedique, il nous reste a chercher ce qu’ils reprOsentent 
eux-inemes, en insistant particulierement sur le fait caracte- 
ristique qu’ils constituent un couple. 

Ce couple semble a premiere vue indissoluble. L’etroite 
union des Agvins a inspire aux auteurs des hymnes 11, 39 et 
X, 106 de veritables litanies dc duels. Pour ne citer que les 
traits les plus curieux, ils sont compares aux deux yeux, aux 
deux levres, aux deux narines, aux deux oreilles, aux deux 
mains, aux deux pieds de rhommc, 11, 39, 5 et 6^ cf. 7 et 
X, 106, 9, ou mfime aux deux seins dc la femme, parce que 
c’est d’eux que vient la nourrituro, II, 39, 6. C’est aiusi 
qu’on exprime a la fois Tidee qu’ils sont indissolublement 
unis, et qu’ils rcndent a lours suppliants les services les plus 
indispensables ; ils conduisent au but comrae les pieds, ils don- 
nent des avertissements conirne les narines, etc. On les 
compare encore aux deux ailes d’un oiseau, X, 106,3. 

Mais cctte union etroite n’empSche pas que, dans plus d’un 
texte, les deux Agvins ne paraissent distitigues I’un de I’autre. 
Ils le sont formellement aux vers 4-6 de I’hymue I, 181. L’un 
des Acvins y estappele ala fois un « riche bienfaiteur» (sari) 
cf. maffhavan^, et un « vainqueur » ; c’est sans doute au m^me 
que le poiHe attribue deux Haris ou chevaux bais ; et c’est 
encore lui sans doute qui fait couler les rivieres celestes vers 
SOS suppliants, c’est-a-dire sur la terre; tons ces traits con- 
viendraient merveilleusement a Indra 

Or, au vers 1, 109,4, Indra et Agni recoivent formellement 

1. Plus haul, p. 

2. Les attribiits de i’autro Acvin soul moins caractcrisliqiies. Le nom de 
« fils du ciel » (vers t\) rappelle la. qualification semblable donnee au 
couple, L 1^2, 1 ; IV, 43, 3; 44, 2. Si, comme il est possible, leKakuhadu 
vers 5 est I’Acvin lui-rneme, cet Acvin est conlondu avec un (Hre iiiythique 
qui, d’ordiriaire, est jiorte sur le char des Acvins (voir {dus haul, p. 442). 
Jist-ce encore le meme Acvin qui est appele, au vers (3, un taureau, {w acUal 
(voir p. 443, note 3) ? 



le nom d’Acvins. A la verite on pourrait se demander si 
\e mot acvind ne serait pas ici une simple epithete, signifiant 
« qui ontun cheval ou des chevaux Mais si Ton remarque 
que le mot acvin (au singulier) est en outre*applique, au vers 
VII, 1 , 12, a Agni, et au vers I, 53, 4, probablement a Indra 
et qu’ilne Test a aucune autre divinite, il devient bien vrai- 
semblable queles /fishis out reellement fait avant nous le rap- 
prochement des deux couples des Acvins et d’Indra et Agni. 

Le mot ndsalija qui peut, comme nous I’avons dit passer 
moins pour une epith^e, que pour un second nom des 
Acvins, ot qui n’est applique a aucune autre divinite entre 
une fois en composition avec le nom d’Indra, et cc compose, 
construit au duel“, indra-ndsaliid, sc rencontrant au vers 8 
de riiymne VIII, 20 aux Agvins, ne peut designer que les 
Acvins eux-memes. On en conclura encore qu’Indra y est 
identifie al’un des deux Acvins. 

L’assimilation du couple des Aqvins a celui d’Indra et 
Agni pout sembler contradictoire avec ce que nous avons dit 
du caractere pacifique des Acvins, oppose au caractere 
belliqueux d’Indra. Mais en marquant cette opposition, 
nous avons signale aussi un trait de ressemblance entre 
le (lieu guerrier et les dieux m(idecius: c’est qu’ils sont 
tigalement bienvcillants pour leurs suppliants, toujours pro- 
pices a ceux qui les invoquent. II faut ajouter que si les 
Aqvins prennent tres raromeut les attributs guerriers d'lndra., 
celui-ci remplit plus souvent des fonctions semblablcis a celles 
qui caracterisent les Acvins. 

Indra, comme les Acvins, est un guerisseur ot un sauve- 
teur, VIII, 1, 12 ; 88, 8. II rend la vigueur a celui qui est 
(^puise, a celui qui est atnaigri II, 12, 0; il guerit I’aveugbj 
etleboiteux, II, 13, 12; 15, 7, qui etaiontabandonnes, IV, 30, 
19. Il fait revenir I’exilei, II, 15, 7, du sejour inferieur ou il 
avait ete relegu^, II, 13, 12. 

I. Ct‘. .sapiioanlO, VII, lO- 

't. M. llolli et M. Grassnuinri doiinent, pour ce seul passage, au mot 
(n^ivin le sens de « richessc en clievaux 

H. P. 4;u. 

4. Sur le Nasatya oppose a Agni, IV, 3, 0, voir plus has, p.5()j. 

5. C’est line raison sul’tisanto, a ee qu’il semble, pour ecarter 1 interpre- 
tation do iM. Grassmaiin <t Indra oi les Nasatyus». Celle de M. Ludwig 
« Nasaiyas seiDblables a Indra « suppose uu genre de composition tout a 
fait insolite. Pour I’a bref du premier terme, cf. indra-vuyd (Gr. v .) et 
parjamja-Md^ VI, 49, 6. 

6. cl’, plus haut, p. 450. 
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L’aveugle ne differe pas mythologiquement du noir, IV, 
17, 14, et particulierement de la « goutte noire » trouvee 
par Indra, VIII, 85, 13-15, c’est-a-dire du Soma repre- 
sentant le soleil o‘u Teclair cache. II est dit en propres termes 
au vers IV, 19, 9, de I’aveugle gueri par Indra, qu’il a vu 
« en s’emparant d’Ahi », c’est-a-dire en triomphant du demon. 
Le boiteux est le male correspondant a la vache boiteuse des 
/^ibhus^ et il rappelle la Vicpala a qui les Acvins donnent 
ime jambe de fer *. Au vers IV, 19, 9, cclui dont les membres 
sont remis par I’operation d’lndra « sort en brisantun vase » 
qui n’est autre que Ic sejour invisible ou il etait renferme. 
Quant a I’exile '', le sejour inferieur d’ou Indra le tire ne dif- 
fere sans doute pas de « la cachette des jeunes lilies » de- 
couverte au moment ou il apparait lui-meme, II, 15, 7 : les 
jeunes lilies sont les aurores ou les eaux, I’exile estle soleil 
ou I’eclair. 

C’est encore uu exile que ce « fils de lavierge » qui, grace 
a Indra, devieiit, comme raveugle et le boiteux, II, 13, 12, 
un heros, ou plutot un clieu, celebre dans des « hymnes de 
louange », IV, 30, 10. Avant qu’Indra le tirat du sejour ou il 
etait entre (comme le soleil, nmvandi), il avail ete devore par 
les fourmis, IV, 19, 9, c’cst-a-dire qu’il avail siibile sort des 
olfrandes devorees par des insectes, fourmis, VIII, 91, 21, ou 
mouches, I, 162, 9. La fourmine faitd’ailleurs qu’userdeses 
droits quand ello representc, comme au vers I, 112, 15, le 
pretre, reel ou raythique, quiboit (le Soma', et que protegcnt 
les Acvins b Telles sans doute les fourmis qui avaieut devore 
le fils de la vierge. C’etaient des pretres ", a moins pourtaut 
que ce ne fussent des voleurs du Soma celeste, asscz sem- 
blables aux gardiens avares du breuvagesacre, des etres somi- 
deraoniaques comme une autre fourmi dans laquelle je crois 
reconnaitre le personnage equivoque du Pere ‘b et dont les 
deux jaineaitx « sortent de renveloppe»' vi-vavri, sans 

'1. Voir plus haul, p. Vll . 

2. Plus haut, p. 4S9. 

3. Cf. X, 61, 8. 11 est rapproche de Paveugle el du boiteux an vers 8 tie 
rhymiie I, 112 aux Acvins comme aux vers 12 et 7 des Ixymues II, 13 et lii 
a Indra. 

4. Cf. les pretres-mouches, VII, 32, 2, et, sans doute aussi, I, 119, 9; 
X, 40^ 6. 

5. Les pretres celestes sont des fourmis tpiatid ils sont attires par le Soma 
comme ils sont des grenouilles quand ils chanteiit au milieu des eaux du 
ciel. (Voir I, p. 205.) 

6. Voir plus haut^ p. S)8. Le mot vamra n fourmi » est masculin. 

7. Cr. p. 102. 
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doute par I’operation d’lndra, X, 99, 6. Quoi qu’il en soit, le 
mjtlie du fils de la vierge rappelle non seulement les vierges 
meres d’Agni.III, 55,5; IV, 7, 9, et les femelles, represen- 
tant les eaux du ciol, qui, avant d’etre « traites » par Indra, 
etaient appelees indifferemment vierges ou steriles, IV, 19, 
7, mais la femme de I’eunuque a qui les Alvins ont donn6 un 
fils representantle soleil*. 

Les Agvins president aux manages ainsi qu’aux naissances 
mjthiques ; il en est do meme d’lndra. Corame les Acvins, 
il a donne a Kakshivat une epouse, la « petite * » V ricaya, I, 
51, 13^. Si Ton ne dit pas do lui comme des Agvins qu’il a 
rajeuni le meme personnage, nous voyons du moins qu’un 
vieillard, son protege Praskanva, cf. VIII, 3,9; Val., 6, S, 
qui etait « gisant », a ete rcleve, sans doute grace a sa pro- 
tection VM., 3, 2*. Dans le vers II, 17, 7, ou le suppliant 
d’lndra se compare a une fille qui a vieilli chez ses parents, 
on peut voir une allusion au mythe de Ghosha mariee par 
les Acvins. 

Nous avons eu dejal’occasion deciter^les formules d’apres 
lesquelles Indra a fait traverser les eaux a Turvaca et Yadu, a 
Turviti et Vayya, enfin a Sudas, et d’en signaler les rapports 
avecle mythe deBhujyu® sauve des eaux par les Acvins. L’epi- 
thete tugryd-vndh donnee a Indra, VIII, 45, 29 ; 88, 7, en 
fait un protecteur de Bhujyu lui-meme, du fils de ce mechant 
Tugra dont le m^me dieu est I’ennemi, VI, 26, 4; X, 49, 4. 
Le nom de Dacadyu (de daea « dix » et dyu « jour »), desi- 
gnant encore un des proteges d’lndra, I, 33, 14 ; VI, 26, 4, 
rappelle un detail d’un autre sauvetage opere par les Alvins. 
Rebha’ etait reste au milieu des flots neuf jours et dix nuits : 
il a done etd sauve le « dixieme jour )>. 

Enfin I’un des traits les plus saillants de la legende des 
AQvins, le present qu’ils font d’un cheval inythique a cer- 
tains de leurs favoris, n’est pas etranger non plus a la 

1 Voir plus haut, p. 476. 

2. Voir plus haul, p. 481. 

3. Par suite, on lui demanile des femmes, IV, 17,16, cf. V, 31,2. De Ifi 
encore peut-etre la bizarre expression du vers I, 51, 13, (Faj^res laquelle 
Indra aurait tenu lieu d’dpouse a Vrishanaeva. 

4. Aussi les suppliants pretendent-ils s'appuyer sur lui comme des vieil- 
lards sur un baton, Vlll, 45, 20. 

5. P. 357-359 et 362. 

6. Voir III, p, 10 et suivantes, 

7. Ill, p. 17 et suivantes. Le vers Vlll, 55, 4, d'apres lequel Indra deterre 

la richesse eiifouie rappelle aussi le mythe de Rebha deterre par les 
Acvins. p. 19.) 

llERGAiGNE. La Religion vedigue, II. 32 
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legende d’lndra. Tel de ses suppliants a, comme ceux dos 
Alvins, un « maurais cheval »^ VIII, 1, 30, et I’hymne X, 
178 celebre sous ,le nom de TArkshya, et comme un present 
dTndra, un cheval divin, cf. I, 89, 6, qui eclaire le monde 
ainsi quele soleil (vers 3), ou plutdt, qui n’est autre que le 
soleil lui-m4me. Son nom de Tarkshya parait derive de celui 
de Trikshi Trasadasyava (descendant de Trasadasyu), protege 
desAqvins, VIII, 22, 7, comme le nom de paidva de celui 
de Pedu^ 

Ce quo nous avons dit dTndra pent 4tre r4pdt4 d’Agni. Lui 
aussi a des fonctions analogues a celles des Acvins. II est le 
pere du pauvre, 1, 31, 14, etil donneune epouse qui enfante 
des heros, X, SO, 1. Distingue d’Atri, par un de ces dedou- 
blements d’un m^ime element qui sont si frequents dans la 
mythologie vedique, il le protege dans le gharma^, X, 80, 3, 
comme les Acvins eux-memes. Un rapprochement plus frap- 
pant encore peut-etre, a cause de I’etrangetede la formule, 
est celui des vers VI, 13, 5 et VII, 68, 8; il est dit dans I’un 
d’Agni, dans I’autre des Agvins, qu’ils sont venus au secours 
du loup epuise. Nous reviendrons sur cette idee en etudiant 
le mytbe de /tijrfiQva'*. Les fonctions de raedecin, a propre- 
ment parler, appartiennent moins a Agni qu’a Soma, VIII, 
48, 5, cf. 7; 61, 17; 68, 2, cf. 6, qui guerit I’aveugle et le 
boiteux, VIII, 68, 2. Mais, s’il n’est pas dit qu’Agni guerit 
Dirghatamas aveugle, nous voyons du moins qu’il le protege, 
I, 147, 3; IV, 4, 13, ce qui revient au memo pour I’inter- 
pretation raythique.Le vers X, 25, 11 ne porte-t-il pas aussi 
simplement que Soma sauvc I’aveugle ct le boiteux ? 

Enfin, les rishis donnent a Indra et a Agni, reunis en 
couple, des attributs qui I’appellent egalement ceux des 
Acvins. Ilsles invoquent centre la maladie, X, 161, 1, cf. 4. 
Us leur donnent pour favori I’liorame au cheval noir, 
Cyavacva'*, VIII, 38, 8. Indra et Agni regoivent au vers 7 
de I’hyrane VIII, 38, Fepithete jmyd-viisu, qui est, ainsi que 
les epithetes synonymes citees plus haut"', une appellation 

Voir ]). 451. On peut aussi rapprocher Tarkshya de Dadhikravari. 
Cf. surtout X,178, 3 et IV, 38, 10. 

2. Voir plus haut, p. 470. 

3. Ill, p. 5 et suivantes.il est m6mc dit au vers \T, (13, 5 qu’Agni a livre 
des troupeaux au loup epuise, ce qui perinettrait de le comparer a /iijnicTa 
Jui-meine, egorgcant cent moutons pour la louve. 

4. Voir plus haut, p. 453. 

5. Voir p. 444. 
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caracteristique des Acvins. La femelle designee par lo mot 
jmya est sans doute ici Sarasvatt, nominee an vers 10 du m^me 
liymne comme la compagne d’Indra et Agiy, et qui, comme 
Sdryfi., compagne des Alvins *, represente principalement la 
priere. An vers VI, 59, 0, la femelle qui, sans pieds, devance 
celles qui ont des pieds, et qui sort « de la tete parlant au 
moyen de la langue » c’cst-a-dire la priere, parait etre 
encore consideree comme la compagne d’Indra et Agni. Enfin, 
les peres ennemis des dicux, combattus par Indra et Agni, 
VI, 59, 1, correspondent aux « malveillants » et particu- 
liereraeut au « pore malveillant » que nous devons rencon- 
trer dans les mythes de /tijragva, de Bhujyu, de Vandana 
et de Rebha, rcnvoyes a la quatriemo partie Nous retrou- 
verons tout a rheurc les enigmes deja citees^ sur le char 
et sur les meres d’liidra et Agni, rappelant des traits iden- 
tiques ou analogues du mythe des Acvins. 

On pourrait done invoquer, a I’appui d’auc identification 
des Acvins avec Indra et Agni, des arguments assez nom- 
breux. Copendant, tout ce que nous conclurons de ces rap- 
prochements est que les deux couples ont ete on effet quelquefois 
assimiles. Mais le couple des Aqvins a du avoir sou originc 
independante, quoique analogue a celle du couple d’Indra et 
Agni. Le personnago diviu qui, dans le, premier, correspondra 
a Indra, aura eu, je suppose, comme Indra, une origine 
luinineuse ou ignee; mais entre relement mythiquo primitif, 
lesoleil parexemple, et I’Aovin, nous n’avons pas a supposer 
I’intcrraediaire d’un personnage dtqa distinct comme Test 
Indra. 

Mais, si nous renoncons a considercr comme primitive la 
distinction des deux Aqvins sous les noms d’Indra et d’Agni, 
ou devrons-nous cherclier I’explication du couple? D’apres 
toutes les analogies, dans les divisions de I’espaco plutot que 
dans celles de la duree : et on vavoir, on effet, que le systeme 
d'interpretation des nombres suivi dans tout ce livre^ est 
applicable au couple des Acvins. 

Les Acvins, il est vrai, sout invoques le matin et le soir, 

Les Acvins eux-mthnes ont pour couipagae Sarasvati au vers X, 131, 5. 
(Voir plus bus, \k 509.) 

'±. Voir j)lus haul, p. 290, 

5. HI, p. 5 et suivantes, 

4. Plus liaut, p. 297. 

5. Voir surtout, dans la premiere partie, le chapitre de VArithmctiqufi 
Ml/tholofjiqiie , 
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VIII, 22, 14; X, 39, 1 ; 40, 2 et 4, cf. X, 61, 4, et c’est 
aussi la nuit, aussi bien que le jour, I, 34, 3; 112, 25; 
139, 5; X, 40, 6, qu’on attend leurs faveurs. Mais les 
Alvins n’en soht pas moins des divinitcs essentielleraent 
matinales *, et c’est tout a fait par exception qu’un poetc, 
au vers X, 39, 12, aprAs avoir dit que la fllle du ciel, c’est- 
a-dire I’aurore, natt quand ils attellent leur char, ajoute 
qu’il en est de meme^ des « deux jours » deVivasvat, c’est- 
a-dire du jour et de la nuit. Peut-^tre meme entend-il scu- 
lement qu’ils attellent leur char pour vmir au sacrifice. Lcs 
formules precedentes, du moins, ne font que nous rappeler 
la repartition des ceremonies entre le matin ct le soir, comme 
d’autres font allusion a celles du matin, du soiret dn milieu 
du jour, I, 34, 3; 116, 19; V, 76, 3; Val., 9, 1. On n’en 
pent tirer aucun argument en faveur d’une identification 
du couple des Alvins avec celui que forment le jour et la 
nuit. 

Parmi les formules qui mentionnent, au lieu des divisions 
du temps, les divisions de I’espace, il en est beaucoup sans 
doute qui ne sent pas plus significatives. D’abord, le nombre 
trois y figure egalement, et d’autres avec lui, a cote du 
nombre deux. On dit a peu pres indiffererament que les 
AQVins font le tour des trois espaces eloign^s (I’un de 
I’autre), VIII, 5, 8 cf. I, 34, 7, e’est-a-dire des trois mondes, 
ou du ciel et de la terre. III, 58, S, cf. Vlll, 22, 5, ou 
encore que leur chars’etend au-dessus des cinq races*, Vll, 
69, 2, et qu’en un seul voj'age il traverse les sept rivieres, 
VII, 67, 8, cf. I, 34, 8. Leurs dons vienneut de I’attnos- 
phere, du ciel, cf. 1, 47, 0, et des cinq races, VIII, 9, 2, cf. 
VII, 72, 5, comme leurs remedes viennent du ciel, de la terr(s 
et des eaux, I, 34, 6. Les rishis semblent meme s’attacher de 
preference au nombre trois dans beaucoup de formules 
adress6es aux Aevins : c’est ce qu’on voit a cliaque vers de 
I’hymne I, 34, cf. VIlI, 35, 7 et Peut-etreveulent-ils 
jouer sur le rapprochement de ce nombre et du nombre 
deux donne par le couple des Alvins. Les formules qui sor- 
vent a appcler les Agvins des deux mondes (du ciel et de 

1. Voir plus liaut, p. 431. 

2. Il semble, du moitis, qu’cri doit sous-enteiidro, avec ahaniy le meme 
verbe (au duel) qui est exprime [au sing:ulier) avec duhitd divo\\, 

3. Et des « trois miit.s )i, ou plutot sans doute des trois divisions du jour 
(et de la nuit) ; cf. ci-dessus les « deux jours ». 

4. Voir plus haul, p. 127. 
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laterre) et de Tatraosphere, VIII, 10, 0, « de la terre et 
du ciel », IV, 44, 5, « du del et des eaux», V, 76, 4, cf. 
VIII, 10, 1, ou, ce qui revient au meme, du del et de I’at- 
mosphere, VIII, 8, 4, cf. 3 et 7, cf. VII, 70, 3 et 4 ; VIII, 
9, 5, peuvcnt, conime les formules analogues adressees a 
Indra *, contenir une allusion aux sacrifices des differents 
mondes, V, 74, 2; VIII, 26, 17, et a la concurrence qu’ils 
font au sacrifice de I’liomme aussi bien que ceux d’autres 
sacrificateurs terrestres, cf. I, 47, 7 ; 120, 1; VIII, 10, 5. 
Elios n’impliquent pas necessairemcnt autant de demeures 
propres des Alvins-, memo quand les licuxen question sont 
designes paries termes de «sejours)), sthdna, VII, 70, 3, ou 
de <c maisons », VIII, 10, 1 : la place mSme du sa- 

crifice terrostrc n’est-elle pas appelee un s^jour et une 
luaison des Acvins, V, 76, 5 ? 

II faut attachcr plus d’importance au vers VIII, 8, 23, 
oii sont mentionnes trois sejours des Acvins, tant visibles 
que caches : la comparaison des formules analogues, I, 35, 
6; 155, 5; VII, 90, 1 nous permet d’interpretcr celle-ci^ 
(ui ce sens que les Acvins ont deux sejours visibles et un 
sejour cache. Nous avons d(^ja vu, du reste, la m^mo id4c 
exprimee sous une autre forme aux vers X, 85, 15 et 10. 
Le char do Surya, qui n’est autre que le char des Acvins, a 
trois roues ^ cf. I, 34, 2 et9; 118, 2; 157, 3; 183, 1; 
X, 41, 1 : inais de ces trois roues. Tune est cachee ; les 
deux autres seulement sont connues du commun des 
pretros, X, 85, 14-16. J’interpreterai de meme TepithiHe 
irishtha « qui a trois stations », donnec au char des Agvins 
dans un passage ou precisement figure aussi la fille du soleil, 
identique a Surya, I, 34, 5, et les attelages « superieurs, 
moyens et inferieurs » des memes dieux, VI, 62, 11. Les 
attelages superieurs, cornme la roue cachee, doivont corres- 
pondre a la demeurc cachee des Agvins, et cette demeure 
n’ost autre que « la matrice » du Pere androgyne ou ils se- 
journont, VIII, 9, 21, cornme les ftibhus dans la maison de 


1. Voir plus haut, p. 2113. 

2. Et eucore moin.s autant de formes distinctes, quoiqu’ii soit dit au 
vers 1, 117, 1) que les Acvins prennent beaucoup de formes. 

3. Voir j>lus haut, p. 123. 

/i. La construction en est diflicile. 

All vers I, 110,4, au lieu dim char a trois roues, nous rencontroiis 
trois chars. Cf. encore Femploi du nombre trois dans la supputation des 
autres parties du char, I, 47, 2; VIII, 74, 8 et passim. 
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Savitri', ou encore la tlcmcure de Vivasvat^ ou les place 
le vers I, 46, 13, le sejour de la vache-*, I, 158, 2, cn un 
mot, le ciel invisible. Enfin quand, pour dormer a entendre 
que le char des’Agvins est immense, un risbi, au lieu de 
le representer pesant sur le ciel etsur la terre, entre les- 
qucls il est a I’etroit*, VII, 69, 1 et 3, place dans ce char 
les mondes eux-rn4mes, les trois terres et les trois ciels, 
sous la forme de trois pairos de chevaux I’epithete « qua- 
trieme » donnee a Foutre de liqueur que renfermc aussi ce 
char, cf. IV, 45, 3; VIII, 5, 19, cf. X, 41, 2 et I, 182, 2, 
eveille I’idee du quatrieme ou plutot du septieme monde, IV, 
45, 1 8. 

Le mythe des trois sejours ou des trois roues corrospon- 
dante.s ne pent servir a expliquer un couple. Mais on sait 
qu’aux formules oil figure le nombre trois correspondent 
souvent des formules equivalentes avec le nombre deux. Nous 
n’aurons meme pas ici a invoquer des analogies plus ou 
moins lointaines. En regard du passage qui oppose deux 
roues visibles a la roue cachee du char des Aqvins, nous 
pouvons placer le vers I, 30, 19, qui ne fait plus mention que 
de deux roues dont I’une est arretee sur la tete du taureau, 
e’est-a-dire toujours dans le monde invisible", tandis que 
I’autre parcourt le ciel. Los vers V, 73, 3 et VIII, 22, 4 
decrivent pareillement le char des Agvins en opposant uiie 
roue unique, cf. VIII, 5, 34, qui traverse I’espace, a uno 
autre roue placee dans un lieu qui est designe par I’adverbe 
irma et que la coraparaison des citations precedeutes nous 
oblige a identifier avec le ciel invisible. 

Les deux Aqvins different-ils Fun de Fautre comme les 
roues de leur char? L’un est-il aussi, au moins a Forigino, 


1. Voir .IJI, p. ii2. 

2. Pere de Yama et des Arvitis eux-memes. (Voir phis ))as, p. 50().) I.e 
sejour de Vivasvat pent ^*tre, comme celui de Yama, sou Ills, I, 35, 6, le ciel 
irivisilile, le monde de la vie immortelle, qu’on deniande en effet aux 
Aevins, X, 40, 11 et 12. 

3. Voir plus haut, p. 76. 

4. Pour le sens de rodasl badhadhdnahf cf. VI, 29, 5; VII, 61, 4, 

5. Cf. plus haut, p. 121. 

6. Voir p. 128 et note 2. 

7. Voir p. 80. 

8. Que le Nirukta traduit « ici II ne desif^ne pourtaiit, dans tons scs 
emplois, que le monde invisible, le lieu du repos, ny aviennta, X, 44, 0 , 
cf. IV, ID, D (plus haut, p. 496), Tetable nocturne des vaches ([ui donnent leur 
ait pendant le jour, V, 62, 2^ la prison du Soma celeste et de sa cornpajjne 

paramdhi (voir ci-dessus, 478), IV, 27, 2, 
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immobile et cach4, tandis que rautresemanifesteet traverse 
I’espace ? Sans doute les Agvins sont tons les deux exclusi- 
vement bienfaisants ; jamais I’un ne se distingue de I’autre 
par ce caractere Equivoque que la mythologie vddique attri- 
bue d’ordinaire aux elements invisibles. Mais ce fait pour- 
rait s’expliquer par la nature particuliere de I’union qu’ont 
contractee les personnages supposes differents a Torigine. 
Cette union est en eflfet plus etroite que dans aucun autre 
couple divin. Nous voyons, dans les hymnes, les Acvins ap- 
paraitre ensemble, « baratter » ensemble le ciel et la terre, 
ot probablement les separer I’un de I’autre, c’est-a-dire ra- 
mener le jour, centre le gre des dieux jaloux^, X, 24, 4-6. 
Mais il ne faudrait pas conclure do la qu’ils n’ont pu repre- 
senter a I’origine, I’un I’elemcnt igne en tant qu’il se mani- 
feste, I’autre lo meme element en tant qu’il reste invi- 
sible ^ 

Toutefois, cette explication n’est pas la seule qui puisse 
rendre compte du couple forme par les Acvins. Nous avons 
deja vu ces dieux assimiles a Indra et Agni, et les mythes 
vddiques sont si instables, ils se fondent si aisement les uns 
dans les autres, qu’il n’y a pas lieu de nous etonnor que le 
couple des Acvins en particulicr soit susceptible de plusieurs 
interpretations differentes. Ces interpretations auront d’ail- 
lours ceci de commun qu’elles rcposeronttoutes, en derniere 
analyse, sur la distinction des mondes. Elies resteront ainsi ' 
conformes aux principes que nous avons cherclie a dtablir 
dans le chapitre de VArithmtHiquc mythologique ■*. L’Agni com- 
pagnon d’lndi’a peut etre un Agni celeste, la proie en m^mo 
temps que I’allie du dieu gucrrier ; mais le niythe de I’al- 
liance ne s’explique que par I’idee de la cooperation du sa- 
criflce, et a Torigine au moins, du sacrifice terrestre, aux 
victoires d’Indra. Dans la nouvelle interpretation que je prd- 
senterai du couple des Acvins, c’est encore 1’ opposition de 
la terre et du ciel qui sera substituee a celle du monde visible 
et.du monde invisible. 

1. Cf. le partage de la coupe en qiiatre par les /libhus contre le gre de 
Tvash^ri, III, p. 55. 

2. La plupart des proteges des Acvins representeiit eiix-memes le feu 
celeste, d’abord cache, puis manifesle. Mais ce idest pas la une difticulte 
qu’on puisse opposer a uos differents essais d’interpretatioii <lu couple. 11 
suffit de rappeler une fois encore (voir ci-desisus, p. '»54} le luytlie du Soma 
porte par un oiseau qui idest autre iui-m^iffe que Soma, et tous les mythes 
analogues. 

,3. P. 114. 
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Si Ton admet que la distinction des deux roues du char des 
Agvins peut correspondre a une distinction analogue qui 
aurait dte faite a I’origine ontre les Acvins eux-m^mes, on 
ne repoussera pas un raisonnement du m^me genre sur les 
deux animaux differents que les Acvins attellent a leur char^ 
le taureau et lo dauphin, cirammara, 1 , 116, 18, ou le cheval 
etr^ne, I, 34, 9 *. Deux des caracteres essentiels de Dane, 
dans la mythologie vddique, sont d’4tr6 bruyant, I, 29, 5 ; 
A. V., VIII, 6, 10 ; X, 1, 14. et prolifique, A. V., VI, 72, 3; 
XX, 136, 2. Ils conviendraient tres bien au nuage ^ ou au 
feu du nuage. La figure du dauphin eveille pareillement I’idee 
d’un sejour aquatique. Quant a I’ane, qu’on rencontre encore 
auvers VIII, 74, 7, cf. 1, 116, 2, atteleau char des Acvins, je 
dois ajouter qu’il a quelquefois de plus un caractere demo- 
niaque, I, 29, 5 ; A. V., VIII, 6, 10; X, 1, 14, qui pourrait 
nous engager a le releguer dans le monde invisible. Quoi 
qu’il en soit, je pense que le compagnon du dauphin ou de 
I’ane, c’est-a-dire le taureau ou le cheval, correspond non 
seulement au monde visible en general, mais particuliere- 
ment au monde terrestre. C’est du moins I’interpretation 
qui est naturellement suggeree par le vers I, 162, 21, d’apres 
lequel le cheval du sacrifice monte de la terre au ciel, pour 
dtre attele au joug de I’ane , c’est-a-dire pour trainer 
avec lui un char celeste ®, probablement le char meme des 
Acvins. 

Mais laissons la les attelages des Agvins, aussi bien que 
les roues de leur char, et venous aux textes qui concernent 
les Agvins eux-memes, ou, puisqu’ils sont aussi designes par 
ce nom, les Ndsatyas. 

1. Le ratime attelage est attribue k Indra, mais dans un passage, III, 53, ''•-0, 
cf. 93, oil la mention de I’epouse d’Indra appelle, d’une part, le rappro- 
chement d'un passage analogue, IV, 10, 10-11, oii Indra a pour compagnon 
Kutsa, c^est-d-dire un representant d’Agni, et de I’autre, celui des nom- 
breuses formulea oil Suryd figure en compagnie des Acvins : ce serait une 
nouvelie trace de Tassirailation des Acvins a Indra et Agni. Jene puis croire, 
malgre Tabsence de conjonction, que, dans la formule des vers I, 34, 9 et 
III, &3, 5, le mot vajin soit une epitbete de nUahha (voir Topposition du 
vdjin ^ rdsabha ou gardabha aux vers 1,162,21 et III, o3, 23), 

2* Voir I, p. 5, 

3. Le lecteur est prie de ne tenir aucun compte de la premibre interpre- 
tation du ra4me passage doimee dans le tome p. 273, Le cheval du sacri- 
fice devient en outre le compagnon des Haris d’lndra; ii est done bien pro- 
bable que Tane en question est celui des Acvins. Au vers X, 50, 2, le cheval 
ge u mene » lui-m4me, e'est-a-dire que la forme celeste et la forme terrestre 
du m^le, la seconde exercant son action sur la premiere, sont toutes les 
deux representees par le cheval. 
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Le mot ndsatya se rencoatre une seule fois au singulier au 
vers 6 de I’hymne IV, 3, a Agni ; « Que diras-tu au NA,satya 
qui fait le tour (du ciel, I, 127, 2^) » ? Le personnage 
unique designs ici par le nom de Nasatja*y recoit I’epithete 
parijman, plusieurs fois appliquee soit aux Acvins I, 46, 
14, cf. X, 106, 3, soit a leur char, I, 20, 3; IV, 45, 1 ; X,. 
39, 1 ; 41, 1. Or, Agni aussi est parijman, mais c’est en 
qualitd de feu celeste, d’eclair par exemple, cf. V, 10, 5, 
ou de soleil, d’Agai Vaigvanara eclairant ou contemplant 
les mondes des sa naissance, VII, 13, 3. Le personnage 
« a deux meres », du vers I, 112, 4, est parijman, parce 
qu’il represente le feu celeste en mdme temps que le feu 
terrestre. Le m^me nom est encore donne a I’Agni « aux trois 
buches » : Tune de ces bfiches a ete deposee chez les mortels 
pour que les deux autres vicnnent retrouver «leur soeur », 
III, 2, 9 Quant au feu terrestre, simplcmont compare au 
parijman '^, I, 127, 2 ; VI, 2, 8, ilbrille commelui, mais il est 
immobile, kshayasi, VI, 13, 2, cf. VIII, 49, 19. O’cst evidem- 
ment lui qui, dans notre vers IV, 3, 6, est oppose au Nasatya 
parijman. Quant a ce dernier, il ne pent naturellement re- 
presenter que le feu celeste ; c'est le memo parijman qui, en 
compagnio d’Aryaman, do Mitraet de Varurta, cf. X, 93, 4, 
« arrose la peau dans le sejour de I’inferieur », I, 79, 3, 
c’est-a-dire fait couler les eaux du ciel pour I’Agni terrestre. 
Il ne differe pas d’Apa/« Napat, associd a I’Agni terrestre * 
au vers 3 du meme hymne VI, 13, dont le vers 2 nous a 
offert uiie comparaison d’Agai et du parijman. Maintenant, 
quel sera I’autre Nasatya ? Car le mythe des deux Nasa- 
tyas est trop bieu fixe pour quo le terme de Nasatya 
parijman n’eveille pas I’idee d’un autre Nasatya, d’un Nasa- 
tya qui, apparemment, n’est pas parijman. Sera-ce le feu 
invisible? Il n’y aurait la rien d’impossible sans doute. Mais 
I’opposition relevee dans plusieurs passages, et dans notre 

1. L’accusatif dydm est regi par le mot jminjmdnam. La course circu- 
Taire des Aevius est uri trait sur lequel les hymnes insistent volontiers. Elle 
est designee parti culierement par le mot vartis, (Gr. .v. ?;.) 

2. Voir I, p. 1 41, 

3. Qui semble quelquefois traite comme une divinite particuliere, V, 41, 12, 
X, 92, 6; 93, 7^ rapprochee des Adityas aux vers I, 79, 3; X, 93, 4. Il designe 
sans doute encore dans ces passages le feu ou le Soma celeste, comme au 
vers I, 0, 9, deja cite dans le chapitre consacre aux Maruts, p. 380, note 3. 
Rernarquons pourtant que repitliete parijman est aussi appliquee auvent, 
VII, 40, G, et a la source celeste, c’est-a-dire au image, VIll, Gl, 10. 

4. Cf, plus haul, p, 18, 
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vers IV, 3, 6 m^me, du feu terrestre au paripnan, sera un 
argument assez fort on faveur de I’hypothese d’apres laquelle 
le second Nasatja ne serai t autre que le feu terrestre. 

Cette hypothese semble d’ailleurs confirmee par le vers 4 
de rhymne I, 158, aux Acvins, ou les deux personnages du 
couple sont distingues I’un de I’autre, comme aux vers 4-6 
de rhymne I, 181 : celui des deux qui est cc lie » et qui 
« devore sa demeure » parait bien 6tre le feu terrestre *. 

Le mythe de la naissance des Aqvins s’explique, comme 
on va le voir, dans le m^jneordre d’idees. Jone m’attacherai 
pas aux passages qui font des-Acvins des fils du ciel, I, 182 , 

I ; IV, 43, 3 ; 44, 2, cf. I, 181, 4, ou de la mer (celeste), I, 
46, 2. Ces formules n'ont en efifet rien de caracteristique. 

II en est autrement des epithetes ndnA jalau « nes en des 
lieux difFerents », et ihehajdtd « nes ici et la » donnees aux 
Acvins dans les vers V, 73, 4, et I, 181, 4, et evidemment 
equivalentes acelle que nous avons vue* attribuee a Indra et 
Agni « ayant leurs meres ici et la ». Elies signifient que les 
Agvins, comme Indra et Agni, ont deux meres. 

Ces deux meres sont les deux femelles dont nous entretien- 
nent les vers X, 17, 1 et 2^. L’une est Saranyu, I’autre est 
la « pareille » de Saranyh, qui la rem place comme epouse de 
Vivasvat^ quand elle est invisible. Nous avons deja vu ** que 
Sara»yii est la femelle celeste qui se derobe a I’attente des 
hommes. Elle a deux couples' de jumeauxqu’elle abandonne. 
L’un estle couple des Acvins (vers 2), qui sont en effet des 
jumeaux, II, 39, 2, cf. VIII, 02, 12 ; I’autre, puisque Sara- 
nyu est appelee dansle meme passage « mere deYama», doit 
etre celui de Yama et Yami. Mais ces couples ont une autre 
mere, la priere. « Celle qui a sa place a I’extremite vibrante 
de la langue » est la mere des « jumeaux » qui en naissant 

4. Et m^.me le feu du bucher funeraire, (Voir plus bas, p. 50H.) 

2. P. 297. 

3. C’est un nouveau trait de ressemblance entre les deux couples. (Voir ci- 
dessus, p. 494*) Les deux couples sont aussi noirimes ensemble parmi les 
enfants (ou les nourrissons) de la parole sacree, X, 125, 1. 

4. Les legendes du Nirukta, de la Bnhad-devata,etc. (Muir, Sanskrit texts, 
V. p. 228) sur I’union de Vivasvat et de Sara/iyii, ont tout Pair d’avoir ete 
fabriquees, peut-etre d’aillcurs avec des traits mythitiues preexistants, pour 
rexplication de ces deux vers, 

6. Voir I, p. 86 et suivantes; II, p. 98. 

6. P. 318, cf. 98. 

7. Pour Ternploi de dvd avec mithund, cf, celui de trayah avec 77iithundh, 
IV, 45, 1 . 
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chassentTobscurite, III, 39, 3, cf. I, 173, 2 et3. Or les ju- 
meaux par excellence sent Yama efc Yamt, corame I’indique 
suffisamment leur nom, et la parole sacree est aussi la mere 
ou lanourrice des Acvins, X, 125, 1, C’estalle, c’estlapri^re, 
que le vers X, 17, 2 appelle la « pareille » de Saranyft, et 
qui remplacc la mauvaise mere aupres des jumeaux, comme 
elle la remplace aupres du seul Agni ^ 

Dans les formulas conccrnant les deux meres d’Agni, ou 
plus generalement du male, nous avons rencontre plus d’une 
fois deux formes de ce male, le male tour a tour visible et 
cache, et le male toujours visible qui est le feu ou le Soma 
du sacrifice Au vers I, 164, 27, la mere celeste du male 
visible, cf. 26 et 28 •^, sortant enfln de sa retraite, estpriee 
do donner son lait aux Acvins. C’est une nouvello raison do 

it 

chercher la signification de notre couple dans I’opposition 
du ciel et de la terre. Aussi bien avons-nqus deja explique 
ainsi le couple des deux autres jumeaux de Sara?iyfi, Yama 
et Yami ‘. 

Nous avons aussi rapproche de Saramft la « pareille » de 
Sarawyfi. II faut insister sur le rapprochement des sdramcyau 
et des Acvins. 

Tout d’abord los premiers recoivent au vers X, 14, 12 I’e- 
pithete urunasan « aux larges narines®)), qui pout nous don- 
ner I’explication du nom raeme des Nasatyas. 

L’etymologio du mot ndsatya est contestee. Des trois inter- 
pretations proposees par les coramcntateurs indiens, Tune, 
qu’il est inutile de reproduiro ici, parait avec raison inadmis- 
sible a M. Roth, ot le memo savant considere aussi les deux 
autres comme invraisernblaoles. M. Grassmann a cependant 
adopte celle qui decompose le mot on va -f- asalya « non trom- 
peur «. Mais I’usage de na comme particule privative en com- 
position est tres rare. Le mot asalya renferme d’ailleurs lui- 
merne la particule privative a {a -j- salya « non vrai»), et la 
succession immediate dans un m^me mot compose de deux 
.negations se detruisant Tune Tautre fait une difficulty de plus. 
L’etymologie qui donne au mot nasalya le sens de « veri- 

1. Voir p. 71. 

2. P. 87 et suivante?. 

3. Voir p. 89, 

i. Voir p. 00-98. 

D. P. 318. 

6. Nils, cf. V, Gl, 2. 
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dique » me semble done pen vraisemblable *. Reste la der- 
niere interpretation dcs commentateurs, d’apres laquellc le 
- mot ndsalya serait un derive forme avec lo suffixe tya du 
mot ndsa « nez », Oirplutot « narine » ^ avec abreviation de 
la voyellc finale du prirnitif, ou plut6t sans doute d’une forme 
masculine du m4me theme, 7tdm, qui n’est pas restee usitee 
en Sanskrit classique, mais qui se retrouve dans le latin 
ndsic-s, et peut-etre au vers II, 39, 0 du /tig-Veda. Cette; 
etjmologie, qui me parait la plus vraisemblable en elle- 
meme, a de plus I’avantage de nous fournir un rapproche- 
ment entre deux couples de jumeaux dont les meres nous 
avaient deja paru presenter des traits de ressemblance. 

Les jumeaux de Sarama, dont la mythologie vedique fait 
des chiens, sont des messagers de Yama, X,14, 10-12. Leurs 
lai’ges narines lour servent sans doute a suivre la piste qui 
leurest indiquee. Mais quel rapport peut-il y avoir entre ces 
ministres du dieu de la mort et les divinites secourables 
qu’on nomme Aevins ou Nfisatjas? Je repondrai a cette 
objection que des mythes primitivement identiques ou ana- 
logues peuvent, ense developpant, diverger do plus en pluset 
Tie conserver enfln d’autre temoignage do leur origine com- 
mune qu’un nom ou une epithete semblables. Peut-etre co- 
pendant, dans le cas qui nous occupe, reste-t-il quelque chose 
de plus. On ne demande pas seulement aux Agvins la sante et 
la vie, comme on les demande aussi d’ailleurs aux messagers 
de Yama et a Yama lui-meme, X, 14, 11 et 12: on souhaite 
encore, dans des prieres qui leur sont adressees, d’arriver au 
sejour de la vie immortelle, X, 40, 11, sans doute grace a 
lour intervention. II ne serait done pas impossible que les 
Aevins oussentjoue le role de divinites psychopompes.Enfin, 
au vers I, 158, 4, ou Fun des Aqvins nous a paru idontifie au 
feu terrestre, la mention du bucher, et le vneu qu’ exprime 
le suppliant de n’etre pas encore « brule par ce hiicher » , pa- 
raissent indiquer que ce feu est le feu du bucher funerairo, 
e’est-a-dire le psychopompe par excellence. 

Deux divinites representant le feu sous ses deux formes, 

1* L’argument tiro de la metrique n'est pas coiicluant. Le nombre de quatre 
syllabes peut etre obterm, pour la forme wd.sY/^yd, par la resolution do T// en 
Yoyelle aussi biexi que par le dedoublomont du premier d, et dans Jes pas- 
sages oil cette forme termine un pada, ni i’une ni rautre des deux analyses 
rdaboutit a la restitution du double ‘iambe ou du tlouble trochdo exige, scion 
ia nature du vers, par les regies ordinaires, 

11 s’omploie au duel. 
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celeste etterrestre, etaient naturellement appeleesa recevoir 
des attributs sacerdotaux. Aussi dit-on des Agvins, comme 
d’Agni, I, 1, 8, qu’ils regnent siir les sacrifices, adhvara, 
VIII, 8, 18, cf, 10, 4. Oa ne les compare pp,s seulement a des 
pretres, II, 39, 1, et, toujours comme Agni, a des messagers, 
ilnd.,^., 100, 2; on les rcpresente accomplissant eux-memes 
Ic sacrifice, ad/ivarifantd, I, 181, 1, cf. VIII, 26, 13; X, 106, 

3 ct 10. Au vers X, 52, 2, Agni, en se reservant lo titre de 
holvi, leur attribue expressement les fonctions d'adhvaryu. 
L’epithete didy-ayni, qui ieur est donnee aux vers I, 1 5, 1 1 ; 
Val., 9,2, doit sans doute etroentendue ence sens qu’ils allu- 
ment le feu du sacrifice'. C’est sans doute en qualite de sa- 
crificateurs que les Acvins, on compagnie de Sarasvati, 
ont aide Indra dans ses exploits, X, 131,4 et 5, cf. I, 1 16, 21 . 

Los AcAdns pcuvent done etre assimiles aux « deux sacri- 
fleateurs » qui nous ont paru^ representor a rorigine Ic 
feu terrestre et le feu celeste. II va sans dire que les deux 
sacrificateurs primitivoment places, I’un sur la terre, I’autro 
dausle ciel, ont ete reunis danslemonde superieur le vers 
I, 180, 0 compare les deux Acvins ensemble au sacriflea- 
tour de Manus ou de rhomrae, a peu pres comme lo vers 
1, 167, 3 compare Rodasi, la priere des Maruts, a « la parole 
de Tassembleo »^. 

I’lus generalement, I’origine du couple des AC/Vins, si elle 
est telle que nous I’avons supposee, est oubliee, sauf dans 
los rai’es formulos ou nous avons cru en reconnaitre des 
traces. Les deux Acvins, primitivoment distincts, ont etc 
confondus Remarquons cependant encore que I’insistance 
avec laquelle on leur attribue un char « commun », X, 
41, 1, pourrait bien trahir un vague souvenir d’une con- 
ception differente. Au vers I, 30, 18, en effet, le merae char 
regoit, non plus repithete sanmna « commun », inais celle 


1. On les represeute, en elfot, faisant Je mouvement (exprime par la racine 
uuinUi c( baralter ))) des pretres qni aUument le feu, cf. X, 24, 4,et si leresultat 
de cette operation est, au vers X, 18'u 3, la conception d'un enfant, c’est sans 
doute parcc que Ic feu td,ant rancctre ot le prototype de tons les etres^ la 
concepliou de Penfant a etc as.8imileo a la production du feu ; oa tout cas, 
riiistrument du « baratta^^e w est, dans le meme passage, formellement appele 
une oram; seulement, I’amnif des Acvins est line arawi d’or. 

2. Voir I, p. 233. 

3. Cf. I, p. 233. 

4. Voir plus haul, p. 388. 

5. On rernartiuera (|u’il faudrait toujours admettre cette confusion, quelle 
<iue fut rexplication qu’on voulfit proposer de Torigine du couple. 
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de samdna’-yojana « qu’on attelle en m^me temps », cf* VII, 
67, 8. Or cetto derniere expression n'a pas de sens, si elie 
ne fait pas allusion a une double operation. La formule ne 
mentionne qu’un beul char, il est vrai : mais n’avons-nous 
pas vu* Indra et Agni monter sur un char unique dont les 
chevaux suivent des directions opposees, VI, 59, 5? C’est 
par Tin paradox© du meme genre que Tauteur^ vers I, 30, 
18, tout en n’attribuant qu’un seul char aux Agvins, lui 
donne une epithete qui supposerait deux chars atteles a la 
fois. 

Precisons en terminant, et apres avoir opere sur I’idee 
complex© du feu celeste, selon ce qui nous parait etre le 
veritable esprit de la mythologie vedique, attachons-nous, 
puisquc aussi bien les Acvin^i sont avant tout des divinites 
matin ales, a la forme particuliere de co feu qui est le 
soleil. Les deux chars atteles en memo temps, dans la con- 
ception primitive des Agvins, auraient ^te le char du soleil 
et celui du feu du sacrifice : le feu du sacrifice s’allumo, 
en effet, au lever du soleil. 

1. P. 297. Nouveau trait de ressemblance entre les Acvius et le couple 
dUudra et Agni. (Voir ci-dessus, p. 494.) 
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